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अवपिकथन 


हिन्दी में साहित्यिक अ्रनुशीलन का कार्य बहुत-कुछ सुनिद्दितत गति से 
आगे बढ रहा है । भ्ाधुनिक यूग के आरम्भ में हमारे अ्नुशीलन की दिशा 
स्पष्ट न थी। साप्रदायिक और परपरावादी दृष्टियों का प्राधान्य था । पारित्य 
की प्रचुरता तो थी, परन्तु उसका प्रयोग अधिकतर थास्त्रार्थी-पद्धति पर किया 
जा रहा था | लोग बाल की खाल अधिक निकालते थे । यदि किसी दाशंनिक 
मतवाद का प्रइन उठा, तो सूक्ष्म-से-सूक्ष्म सूत्रों का ऊहापोह होने लगता । 
पाडित्य के बल पर लोग अपने-अपने पक्ष की प्रतिष्ठा और विपरीत पक्ष का 
निरसन करने लगतें | एक ही ग्रथ के भीतर दवैत, श्रहत, विशिष्टाद्वैत, हंतादैत 
आदि के बहुमुखी सिद्धान्त ढूँढे जाते थे । 'रामचरितमानस' के अन्तर्गत इन 
विविध मतो की स्थापना की गई । यदि साहित्यिक चर्चा उठी तो अ्लकारो के 
लक्षणों और भेदो मे ही पडितो की प्रतिभा टकराने लगी। भाषा-सम्धधी शोधों 
में भी पुरानी परपरा का भ्रनुसरण होता रहा । इस सम्पूर्ण आरम्भिक शोध 
में सृस्पष्ट दृष्टिकोण, प्रणाली और लक्ष्य का अ्रभाव था । 

अनुशीलन-सम्बन्धी एक नया अध्याय तब आरम्भ हुआ जब पश्चिचमी 
पडितो की छत्र-छाया में भारतीय पडित भी प्राच्य-प्रनूसधान (0त67र। 
, 2080७) के काये में सलग्न हुए । परन्तु इन पडितो की सबसे वडी कमी 
यह थी कि वे अपने पद्चिमी अभिभावको द्वारा बाँधी गई लीक से वाहर निकलने 
में श्रसमर्थ थे। यत्र-तत्र देश-प्रेम या राष्ट्रीय भावना से प्रेरित होकर वे पद्िचमी 
पडितो के निर्णयो में थोडा-बहुत परिवत्तन कर देते थे, पर इससे अधिक नही । 
लोकमान्य तिलक की भाँति एकदम नया निर्देश करने वाले व्यवित विरल थे 
और पांडित्य के क्षेत्र में विद्रोही माने जाते थे ॥ यह नई पडित-मडली राष्ट्रीयता 
की प्रतिनिधि मानी जाती थी, परन्तु उसके कार्यों मे पावचात्य अनुकृति का 
तत्त्व ही प्रमुख था। हम यह नहीं कहते कि भारतीय साहित्य के परिचमी 
विवेचको से हमने कुछ पाया ही नही--हमारा अनुृशीलन लाभान्वित ही नही 
हा, परन्तु हम यह अवद्य कहेगे कि भारतीय वस्तुओं को पश्चिमी निगाह से 
देखने वाले लोगो में एक मौलिक दृष्टि-दोष तो था ही । 

प्रियसेन और उनके भारतीय अनुयायियो ने भाषा और साहित्य-सम्बधी 
अनुशीलन की एक नई प्रणाली निकाली और एक नवीन परम्परा स्थिर की। 
परत्तु इन अन्वेषको के हारा-भी हिन्दी का साहित्यिक भ्रनुशीलन पूर्णत राष्ट्रीय 


द्‌ भमहाकवि सूरदास 


श्रथवा वैज्ञानिक भूमि पर प्रतिष्ठित न हो सका । साहित्यिक मानदंड भी बहुत- 
कुछ अनिदिष्ट ही रहे । उदाहरण के लिए मिश्र बन्चुओ की साहित्य-समीक्षा 
और गन्वेषणो को देखे, तो उस शैली की सारी नवीनता अपनी समस्त दुर्वल- 
ताझ्रो के साथ हमा रे समक्ष आ जाती है। मिश्र बन्धुओ को हम ग्रियर्तन-अनुयायी 
समीक्षक ही कह सकते है, यद्यपि अपनी श्रन्नेक त्रुटियो के लिए वे स्वयं ही 
जिम्मेदार है । 

आचार्य महावीरप्रसाद द्विवेदी और आचार्य रामचन्द्र शुक्ल के अश्रवतरण 
से हिन्दी की साहित्यिक दृष्टि एकदम सेंवर उठी । द्विवेदी जी युग-द्रष्टा थे 
और शुक्ल जी थे साहित्य के सच्चे भाव-द्रष्टा । दोनो के समागम से हिन्दी 
की साहित्यिक चेतना बहुत-कुछ परिपुष्ट हो गईं । शुक्ल जी ने हमा रे साहित्यिक 
अनशीलनो को नई प्रेरणा दी । उनकी दृष्टि पुर्णंत. सांस्क्ृतिल और शालीन 
थी । वे शक्ति, शील और सौन्दर्य के उपासक थे । उन्होने हिन्दी-साहित्य का 
धारावाहिक्न विकास-क्रम दिखाकर हमें श्रेष्ठ कवियों का परिचय कराया । 
उनकी दृष्टि मुख्यतः भावात्मक और साहित्यिक थी, झतएव वे श्रन्य दृष्टियों 
से महत्त्वपूर्ण कार्य करने वाले लोगो का स्वागत करने को तेयार व 
थे। जाथ ही उनका अ्रनुशीलन विशुद्ध शास्त्रीय अथवा ऐतिहासिक भूमि पर 
ग्रधिष्ठित न था । वे साहित्य के महान्‌ उत्नायक और प्रेरक थे, कदाचित्‌ 
इसीलिए तटस्थ भ्रनुशीलन की लीक पर चलने में वे असमर्थ भी थे । 

उदाहरण के लिए शक्ल जी के भविति-प्तम्बन्धी विवेचनों को देखिए 
भक्ति का विकास दिखाते हुए उन्होने जो चर्चाएँ की है, वे न तो दाशनिक दृष्टि 
से श्ीर न ऐतिहासिक क्रम के अनसार अत्यन्त प्रामाणिक या शास्त्र-समस्त है । 
उनके समस्त विवेचन उनकी अपनी सदभावनाओं पर आश्रित हू, यद्यपि शास्त्र 
का नामोल्लेख भी वे करते गए हैँ । भक्ति और धर्म श्रादि की जो परिभाषाएँ 
उन्होने की है, वे उनकी स्वतन्त्र रुचि की परिचायक हैँ । यद्यपि शुक्लजी का 
यह समस्त विवरण अतिशय उदात्त और रोचक है, परन्तु पूर्णत तटल्थ और 
प्रामाणिक नही । साम्प्रदायिक भर परम्परागत विवेचन-पठ्धति से छुटकारा देने 
और एक व्यापक मानव दृष्टिकोण का सस्थापन करने में शुवलजी समर्थ हुए, 
परन्तु उनकी व्याख्याओ और विवेचनों में इतिहास-सम्मन तथ्यो का उद्घाटन 
सर्वेत्र नही पाया जाता । 

साहित्यिक कृतियों और साहित्य-थास्त्र की पद्धतियों का निरुपण करने 
में भी शुज्नजी ने श्रनाधारण अन्‍न्तदु प्टि का परिचय दिया है। सच पूछिए तो 
रस, झलंकार, रीति, वक्रोवित आदि सम्प्रदायो की जो व्याख्याएँ आज प्रचलित हू 


प्राक्कथन गा 


बे प्रमुखत शुक्ल जी द्वारा ही उद्भावित हैं। इस क्षेत्र में भी शुक्ल जी का कार्य 
पूर्णत शास्त्र-सम्मत नही है, परन्तु यहाँ वे अधिक मनोयोग पूर्वक शास्त्र-पक्ष का 
प्रनशीलन कर सके है । रीति-काल की वेंधी हुई परिपाटी से साहित्य-शास्त्र की 
मुक्ति कराने का श्रेय हिन्दी की सीमा में शुक्ल जी को ही प्राप्त है, परन्तु 
शुक्ल जी के व्यक्तिगत मतो और श्राशयों से यह क्षेत्र भी शून्य नही है । 
कवियो और कृतियो की धारावाहिक समीक्षा करने में शूवल जी ने 
एक नई ही पद्धति का आविर्भाव किया, जिसे हम शुवल-पद्धति ही कह सकते है । 
शक्ल जी की समीक्षा-दृष्टि श्रतिशय मामिक थी, परिणाम-स्वरूप उनकी 
समीक्षात्रो ने जो साहित्यिक चेतना उत्पन्न की वह पर्याप्त विशद श्रोर स्वस्थ 
थी । एक नया मानदड शुक्ल जी ने सस्थापित कर दिया, जिसके आधार पर 
हिन्दी-समीक्षा उत्तरोत्तर उन्नति /करती रही है । वास्तव में शुक्ल जी का 
समस्त कार्य नवयुग के सच्चे साहित्याचार्य का कार्य है। उन्होने स्वत एक 
नवीन समीक्षा-घारा का प्रवर्तेत किया । उन्हे किसी प्राचीन मत का उद्घाटक 
या विश्लेषक-मात्र मानना उचित नहीं । इसीलिए शुक्ल जी की दी हुई समस्त 
नई विधियो का इतत्न होते हुए मी उन्हे ऐतिहासिक अन्वेषक ग्रथवा शास्त्र- 
प्रवक्‍ता को वस्तुमुखी प्रामाणिकता नही दी जा सकती । 
हिन्दी-अनुशीलन शूकक्‍्ल जी का ऋणी है, परन्तु इसरे रूप में । उन्होने 
अनुशीलन-कार्य को नई चेतना दी, नया मार्ग-निर्देश किया। शुक्ल जी के 
प्रनुशीलनो में दाशनिक और साहित्यिक निष्पत्तियाँ, सैद्धान्तिक और व्यावहारिक 
समीक्षाएँ, एक ही भूमिका पर प्रतिष्ठित हे । ज्ञान के अनेक क्षेत्रों में शुक्ल जी 
एक ही दृष्टि लेकर गए--वह दृष्टि थी भावात्मक श्र सास्कृतिक । अनुसधान 
के विभिन्‍न विषयो को एक-दूसरे से पृथक्‌ मानकर उनमें श्रलग-अलग दृष्टियो 
से प्रवेश करना शुक्ल जी को अभीष्ट न था । कदाचित इसीलिए उनकी 
उपपत्तियो और विवेचनो में ऐतिहासिक वस्तुमत्ता और छोटे-से-छोटे विवरणो 
की खोज करने की प्रवृत्ति नही है। सक्षेप मे उनके अनुशीलन का आधार 
व्यायक और एकरस है, विभाजित और श्रेणीबद्ध नहीं । वे सीमित 
विशपज्ञता (896००थाडशध्र०) के मार्ग पर कभी नही चले । 
शुक्ल जी के पदचात्‌ हिन्दी-प्रनुशीलसल की शैली और विधि बदलने 
लगी है । साहित्य के दाशनिक, सास्क्ृतिक भ्रथवा कला-पक्ष की स्वतत्र और एक 
दूसरे से असपृक्त मीमासा होने लगी है । कुछ समीक्षक किसी एक तथा कुछ 
किसी दूसरे पक्ष को प्रमुखता देने लगे है। साहित्यिक विवेचना में वे सैडान्तिक 
हो या प्रयोगात्मक, नई व्यापकता आती जा रही है । हिन्दी के श्रधिकाश विवेचक्‌ 


पर ु महाकवि सूरदास 


साहित्यिक श्रनुशीलन को अ्रधिक महत्त्व दे रहे है । कुछ ने सास्कृतिक और 
दाशनिक पक्षों तथा कुछ ने समाज-शास्त्र भर इतिहास के तत्त्वो को प्रमखता 
दे रखी है । कुछ थोडे से लोग भापा के क्षेत्र में भी काम कर रहे हैं । 

यद्यपि शुक्ल जी की भाँति विविध विषयो और पक्षो को समग्र रूप से 
लेकर चलना आज के साहित्यिक श्रध्येता के लिए न तो सभव ही है शौर न 
भ्रावश्यक ही, परल्तु भ्रप्रत्यक्ष रूप से हमारी साहित्यिक चेतना हमारे समस्त 

अनशीलनो में सजग और सर्तेंक रहनी चाहिए, अन्यथा हम साहित्य-सम्बंधी 
मलवर्ती सास्कृतिक दुष्टिकोण को खो बेठेगे, जो एक शअ्रत्यन्त हानिकर वात 
होगी । कला के लिए कला' की भाँति 'अनुशीलन के लिए अश्रनृशी लन' की 
पीठिका हमारे लिए उपयोगी नही हो सकती । हम जिस किसी कार्य में लगे रहे, 
उसके शआ्रात्यतिक स्वरूप और मूल्य को भूल न जायें । यदि हमारे भ्रनुशीलनो 
में यह मूलवर्ती चेतना काम नही करती जो उस अनुशीलन को आशय प्रदान 
करती है, तो हमारा सारा कार्य यात्रिक हो जायगा और हम ज्ञान-विकास के 
मूलवर्ती उद्देश्य से भी हाथ धो बेठेगे । 

साराश् यह कि हमें विषयो और वस्तुओं का सापेक्षिक मल्य भूलकर 
अ्न्वेषण में प्रवत्त नही होना है। हमारे समक्ष अनसघेय विषय और वस्तु की 
रूपरेखा स्पष्ट होनी चाहिए। उदाहरण के लिए यदि हम बिहारी या देव 
क्रे साहित्यिक कृतित्व का श्रनुशीलन कर रहे हैं तो हमारी सारी विद्या-बुद्धि 
उक्त कवियो के काव्य-रहस्यो को समझने और उनका उद्घाटन करने में भले 
ही लग जाय, किन्तु हम यह स्मरण रखें कि साहित्य के न्यायालय में उन 
“ वि“ की विशेषता और महत्त्व अतिरजित होकर उपस्थित न किये जायें। 

५ है कि हम सदेव सत्य के इस सापेक्षिक स्वरूप का स्मरण नही रखते 

जिससे न केवल हमारे निर्णायों में, प्रत्युत हमारे मापदंडो में भी भ्रान्ति को 
सभावना वनी रहती है । 

हमारे साहित्यिक अ्नणीलनो में एक और च्रटि पिछले कुछ समय-से बढती 
जा रही है। हम श्रनुणीलन तो साहित्यिक कृतियों का करते है, परन्तु हमें 
साहित्यिक विशिष्टता का ज्ञान नहीं रहता और हम केवल नामोल्लेखो या 
समयानुक्रम-संग्रहो से ही सतोप कर लेते हे । ऐसे अ्नुसधान पूर्णतः श्रसाहित्यिक 
कहे जायेंगे, क्योकि उनमें न तो साहित्य के वेशिप्ट्य को निर्धारित करने वाली 
कोई माप-रेखा रहती है श्रौर न रचना के सांस्कृतिक या कलात्मक महत्त्व पर 
किसी प्रकार का प्रकादा पडता है । जब तक साहित्यिक रचना के वैशिष्ट्य का 
निरूपण न हो--जवब तक हम सजीव साहित्य के समीप पहुँचकर उसे न 
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देखे--तब तक हमारे अनुशीलन का प्रयोजन ही सिद्ध नही होता । जिस अकार 
साहित्यिक कृतियों के मूल्यों की भ्रान्त धारणा श्रनुणीलन का दोष है, उसी 
प्रकार उनके मल्य के सम्बध की घारणा-रहित खोज भी साहित्यिक अनुशीलन 
का अपवाद है । ऐसे अनुशीलनों से केवल विषय-सूची का काम लिया जा 
सकता है । 
ऊपर के वत्रतव्य का यह भ्रर्थ नही कि शुबल जी के पथ्चात्‌ हिन्दी मे 
प्रनशी लन-सम्बधी नया काम हुआ ही नहीं, और न हम यही कहना चाहते है 
कि नए समीक्षक और साहित्यिक अध्येता शुक्ल जी की लकीर ही पीटते 
जा रहे हें । काव्य-कृतियो और काव्य-सिद्धान्तो पर अधिक मब्लिप्ट कार्य भी 
हुआ है। विशेषकर सैद्धान्तिक पक्ष में पूर्व और पश्चिम के समीक्षा-मानों को 
एक समन्वित स्तर पर लाने की चेप्टा की जा रही है। बसी प्रकार साहित्य 
के विविध रूपो और साहित्य-म्रष्ठाओ तथा उनकी कृतियों को उचित सामाजिक 
और सास्कृतिक पृष्ठभूमि पर परखने का प्रयत्न भी किया गया है। विशुद्ध 
साहित्य-समीक्षा के स्तर से राहर जाकर कवियों और रचनाकारों के ऐति- 
हासिक और सास्कृतिक कार्यो और तत्कालीन देश काल पर उनके प्रभावों का 
विवेचन भी किया जा रहा है। सामयिक साहित्य की समीक्षा में समाज की 
परिवर्तित परिस्थितियों के श्राकलन के साथ कवि भ्रौर उसकी रचना के मनों- 
वैज्ञानिक स्वरूप और प्रभाव को परझने की चेप्टा भी की जाने लगी है। साराश 
यह कि ऐतिहासिक वस्तु-स्थिति, सामाजिक विकास-क्रम, रवयिता के व्यवितत्व 
ओर विचार-धारा के साथ रचना के मनोवैज्ञानिक और साहित्यिक उपकरणों 
की अध्ययन सवयुग के समीक्षकों द्वारा किया जा रहा है। नए यग के साहित्यिक 
अनुशीलन का प्रतिनिधि स्वरूप इन्ही तत्त्तो पर आधारित हे । 
इसी समय, दो नवीन मतवाद प्रतिथ्ठित होने लगे हैं जो हमारे साहित्यिक 
प्रध्ययत और विवेचन को किस नई दिशा में ले जायेंगे, अभी कहा नहीं जा 
भेकता । भ्रभी इनकी गतिविधि सुनिश्चित नही है । सामाजिक विकास और 
परिवर्तन के तत्त्व को तो नए समीक्षक भी स्वीकार करते है, परन्तु नव्यतम 
मतवादी वर्ग-सधर्ष के आधार पर होने वाले सामाजिक परिवर्तन की एक विशेष 
 जपरेश्ा निर्धारित करते है भौर उसे को परिवर्तन का मूलाधार मानते है । 
अत विज्वेषना यह है कि ये काव्य-साहित्य को राष्ट्रीय या मानवीय संस्कृति का 
अपादान ने भानकर केवल विभिन्‍न समयों की वर्गीय सस्कृति का स्मृति-चिन्ह 
मानते है । इस प्रकार साहित्य भौर कलाएँ वर्गीय विकास की सीमा में वेंध 
जाती है और अपना स्थायी सास्कृतिक मूल्य स्रो बेठती है | 
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न केवल साहित्य का सृजन उन-उन समयो के सामाजिक यथार्थ, अथवा 
वर्गीय सघर्प की स्थिति-विजेेप से परिचालित होता है, वह उस समय के 
सत्ताधारी वर्ग का प्रतिनिधित्व भी करता है और साथ ही उसका प्रचार-प्रसार 
आस्वादन और उपयोग भी वर्गीय सीमाझओ्रीं से वेष्टित होता है। यदि कोई 
वर्गीय साहित्य सामान्य जन-समाज तक पहुँचता है, तो उक्त सत्ताघारी वर्ग के 
ही लाभ के लिए | वह जन-समाज को भुलावे में डालकर अपने वर्गीय या 
श्रेणी-उद दय की पूर्ति किया करता है । 

इस प्रकार यह नया मतवाद नीचे लिखे क्रान्तिकारी विचारो को समुख 
रखता है--१ समस्त साहित्य वर्गंगत होता है, वर्ग विशेष की सस्क्ृति का 
पोषण करता है और तत्कालीन सामाजिक यथार्थ का ही प्रतिविम्ब हुआ करता 
है । २. केवल वर्गहीन समाज का साहित्य ही सार्वजनिक होता है, शेष सम्पूर्ण 
साहित्य वर्गो की सीमा में परिवद्ध रहता है। ३. राष्ट्रीय या मानवीय सस्क्ृति 
नाम की कोई वरतु नहीं होती, केवल वर्गगत संस्क्ृतियां ही हुआ करती है । 

आरम्भ में यह मतवाद बडी कट्टरता के साथ अपने निर्णयो को प्रस्तुत कर 
रहा था, परन्तु कुछ समय से यह अ्रधिक संतुलित आ्राधार ग्रहण करने लगा है। 
अब यह स्वीकार किया जाने लगा है कि यद्यपि साहित्य सामाजिक यथार्थ की 
उपज है, पर वह सामाजिक यथार्थ लेखक या रचयिता को किसी एक ही विधि 
से नही, अनेक विधियों से परिचालित करता है, जिसके कारण साहित्यिक कृतियो 
में अ्रनेकरूपता आती है । साथ ही कवि और लेखक अपनी सामयिक बर्गीय 
स्थिति के प्रति कोई एक ही प्रतिक्रिया नही व्यदत करते, अनेक प्रकार की 

प्रतिक्रियाएँ हो सकती है जो उस समय के साहित्य को प्रगतिशील, अप्रगतिशील 

इनकी मध्यवर्ती स्थितियाँ देती है । इसी के साथ नए मतवादी साहित्य के 
उन मानवीय और सांस्कृतिक मह्यों को भी स्वीकार करने लगे है, जो वर्ग वाद 
की कठोर सीमाग्ो को वहुत-कुछ लचीला वना देते है । 

त्रमथ. यह नया मतवाद अ्रपनी कट्टरता का परित्णग करके हिन्दी-अनु- 
धीलन की स्वाभाविक परम्परा में श्रपना उपयोगी स्थान बनाने की तेयारी 
कर रहा है| निः्चदय ही इस नवीन शैली के अनयायी साहित्य की सामा जिक 
प्रेरणात्नरों का अब्कि विस्तार और वारीकी से अध्ययन करन। कंदाचित जब 
वे यह कार्य करने लगेंगे तव उनके अनभव और उनकी घारणाएं उन्हें और 
भी सतुलित और यथार्थ निर्ण्यों तक पहुँचा सकेंगी । एक दूसरी विशेषता, जो 
इन समीक्षको द्वारा हमारे साहित्यिक अनुग्नीलन में लाई जा सकेगी, साहित्य के 
समाजोपयोगी स्वरूप की प्रतिप्था होगी । वर्तमान साहित्य एक वडी सीमा तक 
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स्वनिष्ठ और ऐकाम्तिक होता जा रहा है । कवि और लेखक जीवन कि 
समाज के प्रति उत्तरदायित्व खोते जा रहे है । नया विवेचन उन्हें तहुत-हुई 
ने में सहायक होगा । 

मा ले तवयूग के सस्कृतिवादी समीक्षकों से इन वर्गवादी 
समीक्षकों का किंत विषयो में कितना मतभेद होगा, यह श्रष तक अर नही 
हो पाया । दोनों श्रेणी के समीक्षक एक ही क्षेत्र में काम कर रहे हैं, उनकी 
सामाजिक और साहित्यिक दृष्टियो में अन्तर प्रवध्य है । पर दोनों ही साहित्य 
की सार्वजनिक उपादेयता के हिमायती है, इसलिए यह असम्भव नही कि 
दोनो के अनृशीलन प्रादान-प्रदान की स्वाभाविक प्रक्रिया हारा एक-दूसरे के 
समीप पहुँचने लगें । पिद्धास्तों श्रीर जीवन-दृष्टियो में भ्रन्तर होते हुए भी 
व्यावहारिक धरातल पर दोनो का समीप भा जाना झ्राइवर्य की वात न 
होगी । ह 

जहाँ एक ओर यह नया सामाजिक दर्शन हिन्दी साहित्य की विचार-भमि 
में प्रवेश कर रहा है, वहाँ दूसरी श्रोर मनोविज्ञान--कोरा व्यत्ितमृसी श्रीर 
ऐकान्तिक मनोविज्ञान भी--मनोविश्लेषश के एक नए तत्त्वज्ञान का विद्यापन 
करने लगा है । इस नए तत्त्व-ज्ञान की मूल प्रतिज्ञा यह हैं कि साहित्य और 
कलाश्ो का सम्बन्ध व्यक्त के अन्तरमन मे रहा करता है, भ्ौर साहित्य प्रत्येक 
अवस्था में इस अन्तर्भन की ही अभिव्यक्ित होता है । सामाजिक प्रगतियाँ 
भर मानव-विकास हमारे इस मूल या श्रादिम मानस को बदल देने में भ्रक्षम 
हैं और यह भ्रादिम मानस ही साहित्य तथा कलाश्रो का प्रेरक है । जो कुछ 
परिवर्तन साहित्य या कलाशो के क्षेत्र में होते है, वे सब श्रौपचारिक है, और 
केवल हमारी अन्तश्वेतन वृत्ति को ही नाना छद॒म वेशों में उपस्थित करते हू । 

हमारी मूल वृत्तियों का उदात्तीकरण भी होता है, परुतु भ्रत्यन्त सीमित 
रूप में और केवल दिखावे के लिए। उससे साहित्य वी मृत प्रेरणा झौर 
कंलागत प्रभाव पर कोई विशेष असर नह पड़ता | वत्कि यदि कोई ताहित्यिक 
कृति अत्यधिक उदात्त या बौद्धिक हो गई है तो वह अपना वास्तविक प्रभाव 
और अनुरजकता व्यक्त करने में एक वडी सीमा तक असमर्थ रहेगी । 

धार्मिक साहित्य, भवित और ग्रात्मोन्मुखी दर्भन भ्रादि मनोविश्लेषण की 
कंसोटी पर कसे जाते पर अनेक भ्रस्वाभाविक कृष्ठाश्रों के परिणाम सिद्ध होते 
हैं । परन्तु यह सारा-का-सारा विश्लेषण व्यक्तिम्‌लक है जब कि धर्म श्र दर्शव 
की विवियाँ भ्रौर निर्देश पूर्णंत सावंजनिक है | बिना वा हा जगत की परिस्थि- 
तियो और आवश्यकताभ्रो का आकलन किये केवल किसी भक्त, कवि या दाश्े- 
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निक का मनोविश्लेषण करने वंठ जाना वडा ही चिन्तनीय प्रयोग जान पडता 
है । प्राचीन काल में धर्म भर दर्शन के साथ युग की समस्त विकासोन्मुख 
सस्कृति जुडी हुई थी । बिना उस सम्पूर्ण विकास का लेखा लगाए व्यक्तिगत 
मनोभूमि का विश्लेषण करने लगना भयानक एकागिता है। 
आादइचय तो यह है कि प्राचीन विकासोन्मख धर्म श्लोर ससक्ृति का विवेचन 
करने में वर्ग वादी अथवा भोतिक यथार्थवादी आलोचक भी उतने ही अनुदार 
है जितने ये श्रादिम मानस के प्रतिष्ठाता विश्लेषणवादी' । कदाचित्‌ ये इस 
सत्य का ही उदघोष करते हू कि अतिवादी सीमा पर पहुँचकर दो प्रतिपक्षी 
मिल जाते है (079708/685 77०७४) यदि यह बात है तो सत्य इन दोनो से 
दूर है श्लोर वह तटस्थ ऐतिहासिक और भावात्मक अनुशीलन द्वारा ही उप- 
लव्ध हो सकता है। 
हम यह नही कहते कि मनोविर्लेषण-सम्वन्धी इस सिद्धान्त का साहित्य 
की सीमा में कोई उपयोग ही नहीं । सम्भव है, साहित्यिक निर्माण तथा 
उसके श्रास्वादन की प्रक्रिया में मानव को उस आरादि-जात प्रवृत्ति का स्थान 
हो जिसे काम-वृत्ति कहते हे । यह भी भ्रसम्भव नही कि इस तत्त्व-ज्ञान को 
सहायता से उन श्रनेक रचनाओं का सम्यक्‌ विश्लेषण किया जा सके जिनमें 
रचयिता की मनोवृत्ति श्रतिशय कूँंठित, अ्रन्तमुख और शअ्रस्वस्थ रही है। 
उन सामाजिक परिस्थितियों का अध्ययन भी उपादेय होगा जिनमें इस प्रकार 
की अ्रस्वस्थ कृष्ठाएँ इतनी इफरात के साथ पनपती और बढती है । हम- इस 
सिद्धान्त की सहायता से साहित्य की उन शैलियो और रचना-प्रकारों को भी 
समभ सकेंगे जिनमें अ्स्वस्थताजन्य कल्पनाओ और प्रतीको का वाहुल्य हुआ 
करता है परन्तु सूर और तुलसी-जैसे महान्‌ और प्रतिनिधि कवियों का 
विश्लेषण इस एकागी आधार पर करना अनुचित और अशोभनीय होगा । 
इसी प्रकार वर्गवादी समाज-दर्शन के घेरे में भी सूर-जैसे महान्‌ प्रतिभा- 
शाली कवि नही समा सकते । महान्‌ प्रतिभा समय, समाज या सिद्धान्त-विशेष 
की चौहददी मे न रहकर उनका अ्रतिक्रमण कर जाती है। ऐसी ही प्रतिभा वाले 
कवि राष्ट्रीय सम्पत्ति बन जाते है | मनोविश्लेषण भ्रौर माक्सेवादी समाज-दर्शन 
के कट्ट र अनुयायी भी प्रतिभा की अ्रसीम और भअ्ननिर्देशय सभावनाञो को स्वीकार 
करते हूँ । स्वय फ्रायड ने 'लिश्रोनार्डो ड विच्सी' के व्यवितत्व और उसकी कला 
का विश्लेषण करते हुए यह स्वीकार किया है कि लिओेनार्डो के वयक्तिक 
मनोविश्लेपण से उसकी कला के महान्‌ सौन्दर्य और प्रभावशालिता का कोई 
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प्रन्दाजा नही लगता । माक्सवादियों ने भी भ्रपवाद रूप में प्रासाधरण प्रतिभा 
की लोकोत्तरता स्वीकार की है । 
प्रस्तुत पुस्तक में इसीलिए हमने सूर को इन नवीन मतवादो के प्रयोग- 
क्षेत्र से दूर ही रखा है। प्रथम भ्रध्याय में भारतीय धर्म की एक विशेष साधना 
के रूप मे भक्ति का विकास प्रदर्शित किया गया है। सामान्य अनुराग, समादर 
और श्रद्धा से आगे बढकर क्रमश जीवन में जो अपार निष्ठा सनिविष्ट होती 
है, वही भक्ति का नाम ग्रहण करके एक मह॒ती जीवन-साधना बन जाती है 
यह साधना स्वभावत अत्यत गहन और ऐकान्तिक होती है, परन्तु इसका लोक 
- पक्ष भी उतना ही व्यापक और उदात्त होता है । वर्तमान यूग की ऐकान्तिक 
प्रवत्तियो को भक्ति नही कहा जा सकता, क्योकि वे न तो किसी जीवन-व्यापी 
साधना से सबद्ध होती है और न उनका लोक-पक्ष ही वसा प्रशस्त होता है । 
किस प्रकार भक्ति के द्वारा जीवन के आत्मिक और नैसिक पक्षो में परिपृर्णता 
भाई थी और भक्तित-मार्ग ऐकान्तिक होता हुआ भी कंसे लोकादर्श वन गया था 
यह “भक्ति के विकास में प्रदर्शित किया गया है । 
यह भक्ति-मार्ग इतना प्रशस्त और बहुमुख्ी था कि इसकी सीमा में 
अनेक बौद्धिक और दार्शनिक निरूपणों ने स्थान बना लिया था। श्रागे 
चलकर ये दाशनिक निरूपण सम्प्रदायवद्ध हो गए और इनमे बहुत-कुछ 
संकीर्णता श्रौर कट्टरता भी आ गई । ये पूजा-उपचार की बाहरी विधियों को 
प्रमुखता देने लगे | परन्तु मूलत ये सभी भक्ति की महान्‌ साधना के अ्रज्भभूव 
थे। ये केवल यह सिद्ध करते थे कि भक्ति की विस्तृत सीमा मे अनेक'जीवन- 
दृष्टियो के लिए स्थान है। ईश्वर, जीव या जगतृ-सबन्धी विचारों मे कितनी 
ही भिस्नता क्यों न हो, कोई भी व्यक्ति भक्ति-मार्ग का अनुयायी हो सकता है। 
दूसरे अध्याय मे भक्ति की विशाल प्रवाहिनी में दर्शन के कितने महापोत्त चला 
करते थे, इसंका इगित या उल्लेख किया गया है । 
तीसरे अ्रध्याय में सूर की जीवनी के वे विवरण दिये गए है जिन पर 
विवाद दूर होता जा रहा है और लोग एकमत होते जा रहे है। इस जीवनी 
के आधार पर किसी प्रकार के साहित्यिक निष्कृषं निकालना, जब तक वे 
दूसरे प्रमाणो द्वारा भी पुष्ट न होते हो, समीचीच नही है । उदाहरण के लिए 
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यह समभना कि सूर का काव्य विनय श्र लीला के दो अ्रशो में विभाजित 
है, जिनमें से एक का निर्माण कवि के वैष्णव मत में दीक्षित होने के पहले 
ओर दूसरे का उसके पश्चात्‌ हुप्रा--शऔर इस सदिग्ध निर्णय के आधार पर इन 
दोनो अ्रणो में दो भिन्‍न मतो या दर्शनो की छाया देखना बडे ही ख़तरे का काम 
है । जीवनी जीवनी ही है, उससे अधिक कुछ नही । 

चौथे श्रध्याय में सूर के काव्य की मनोवैज्ञानिक और भावात्मक पीठिका 
तेयार की गई है। एक विशिष्ट आध्यात्मिक दर्शन के समकक्ष उनकी काव्य- 
धारा प्रवाहित हुई है, यह पाँचवे अ्रध्याय में प्रदर्शित किया गया है। इससे 
यह भी स्पष्ट होता है कि सूर का काव्य लौकिक श्रृज्भार की भूमि पर स्थित 
नही है. वह उनके शअध्यात्म-दर्शन का प्रस्फुटन है । छठे अ्रध्याय में यह दिखाने 
की चेप्टा की गई है कि सूर का काव्य युग की सास्क्ृतिक आाकाक्षाप्रो की 
पति करता है श्रोर एक नए सास्कृतिक धरातल का निर्माण भी करता है, 
जिसकी सीमा में उनकी रचनाएँ उच्चतम जीवन-मर्म की श्रभिव्यक्ति कर सकी 
हैं। यही उन अ्रसाहित्यक समीक्षको के समाधान में भी दो-चार बाते कही 
गई हैँ, जो सूर के काव्य पर श्रनेतिकता का आरोप करते हूँ । 

इन अध्यायो में हमारी विवेचना एक विचित्र द्वन्द्द या अंत सघर्ष से होकर 
निकली है। एक शोर समक्ष सूर का भवित-काव्य था, जिसकी मामिकता 
भ्रसदिग्य थी और दूसरी ओर उक्त काव्य मे वर्णित कतिपय ऐसे प्रश्नग थे जो 
स्पष्टत अतिशय श्रुद्धारिक है । कुछ स्थान ऐसे भी थेः जो श्राधुनिक नेतिक 
मानो के अनुकूल नही पडते । हम किस सीमा तक इन दोनो में सामंजस्य 
देखें ? यदि इन्हे पूर्णत श्राध्यात्मिक स्तर पर रखने की चेष्टा की जाय तो 
सारा काव्य केवल प्रतीक या श्रन्योक्ति बन जाता है, जिससे उसका काव्य- 
गौरव नष्टप्राय हो जाता है। और यदि हम उसे भ्रस्तुत या प्रकृृत काव्य की 
भूमिका पर लें तो उसमें सहज ही दोष दिखाई देता है। हमने स्पष्ट रूप से 
समस्त काव्य को प्रकृत भूमि पर ही भ्रहण करके उनकी मनोव॑ज्ञानिक प्रौढता 
का निर्देश किया है। यही हमारे लिए साहित्यिक दृष्टि से एक-मात्र मार्ग था | 

परन्तु जिन जिज्ञासुओं का केवल मनोवैज्ञानिक भूमिका पर समाघान नही 
होता, उनके लिए थधास्त्रीय आ्राधघार पर कतिपय प्रतीको का उल्लेख हमने पुस्तक 
के सातव अ्रध्याय मे किया है । हम स्वत इन प्रतीकार्थों के पक्ष में नहीं 
परन्तु साम्प्रदायिक और बास्त्रीय ग्रथो में दी गई प्रतीकात्मक व्याल्याग्रों का 
प्रसगत उल्लेख कर देने में हमने कोई हानि नही समझी । ग्रद्यवि ऐसा करने पर 
कई नई समस्याएँ भी खडी हो जाती है । समस्त भक्‍त कवियों की कविता न तो 
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काव्य की दृष्टि से और न उसमें निहित मनोवेज्ञानिक प्रौढता की दृष्टि से एक 
ही श्रेणी की है। उनमे परस्पर बहुत बडा श्रन्तर है। परन्तु रचनाओ्रो की 
प्रतीक-व्याख्या दे देने पर सब एक ही स्वर पर पहुँच जाती है, जो साहित्यिक 
विवेचन की दृष्टि से कदापि अ्रभीष्ट नही । परन्तु हमारा उद्देश्य भक्त कवियों 


" के काव्यगत सौन्दर्य को तिरोहित करना न था । हमने केवल श्रातुषगरिक रूप में 


ह 


प्रतीकार्थों का जिक्र किया है । 

वस्तुत सूर के काव्य का वास्तविक सौन्दर्य हमने श्राठवें श्नौर श्रन्तिम 
श्रध्याय में अकित करने की चेप्टा की है। यहाँ हमने समस्त साप्रदायिक, 
दाशनिक भ्रथवा सास्कृतिक भ्रावरणो या परिवेशों को श्रलग रखकर महाकवि 
सूर के काव्योत्कर्ष को परखने का प्रयत्त किया है। हमारे समक्ष सर की 
भावात्मक परीक्षा के कोई पूववे-निर्दिप्ट प्रतिमान नहीं रहे हैँ। ग्रतएव इस 
क्षेत्र में हमें भ्रपती ही सीमित योग्यता भौर अनुभूति से काम लेना पडा है। 
सूर के काव्य का महान्‌ सौन्दर्य उद्घाटित करना हमारे सामर्थ्यं के वाहर की 
बात रही है, एक छोटे निबन्ध की सीमा में उस सौन्दर्य को समाहित कर 
दिखाना तो असस्भवप्राय कार्य था। फिर भी सूर-काव्य के प्रति जो भ्रन्तनिहित 
श्रद्धा मेरे मन में रहो है, उसने अपनी भ्रभिव्यक्ति की पगडडी ढूँढ ही ली है । 

मेरी इच्छा थी कि सूर की समसामयिक सामाजिक परिस्थिति का 
कुछ विस्तार के साथ उल्लेख करता, परन्तु समय और स्थान के सकोच के 
कारण वह इच्छा स्थगित रखनी पडी। सूर की काव्य-भाषा पर भी एक 
स्वतन्न निबध की झावश्यकता रह गई है। पृस्तक के प्रथम तीन श्रध्यायो का 
प्राय सारा कार्य मेरे निर्देशानसार भेरे प्रिय. छात्र श्री मधुसूदन वाखले 
एम० ए० ने किया है। अ्तएव उसकी इच्छा के विरुद्ध भी उसका नामोल्लेख 


यहाँ आवश्यक हो गया है। मेरी आन्तरिक शुभकामनाओ के साथ वह मेरे 
मुखर भाशीर्वाद का भी अधिकारी है। | 


सागर-विश्वविद्यालय 
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१ 
भक्ति का विकास 


बेदिक युग 


वेदिक काल में प्रकृति के विभिन्‍न तत्वों की प्रतीक रूप में पुजा की जाती 
थी। ये प्रतीक इन्द्र, वरुण, रुद्र, मत श्रादि देव रूपो में, सब शक्तिमान्‌ सृष्टि 
के ग्रादि कारण, परब्रह्म परमात्मा फे ही स्वरूप समभे जाते थे । इस समय 
तक ब्रह्म के स्वरूप का निर्णय हो चुका था ५ गम्भीर चिन्तन द्वारा उसका 
निरूपण भी हुआ था । जितने गम्भीर विचार द्वारा ब्रह्म-निरूपण वैदिक 
ऋषियों ने किया उतना आगे चलकर कही उपलब्ध नहीं होता । लोकमान्य 
तिलक ने कहा है कि “ऋग्वेद के नासदीय सूवत में जिनकी स्वाधीन उत्तम 
चिता है, उतनी आज तक भनुष्य जाति नही कर सकी ।” इसी ब्रह्म की उपा- 
सता प्रतीक देवो के रूप में करना ऋषि श्रपना कत्तंव्य समभते थे । 

वेदिक मन्त्रों में विवशता का श्राभास कहीं नहीं मिलता । बेदिक ऋषि पूर्ण 
उल्लास से अपन्ने रक्षक, मिन्न तथा सुहृद देवताश्रो के प्रति प्रेम भरे सन्‍्त्रो को 
उच्चारण करते थे । “ऋग्वेद में मनुष्य और देवताश्रो का जैसा सम्बन्ध हैं वैसा 
भागे के हिन्दु-साहित्य मे नही है । यहाँ देवता मनृष्य-जीवन से दूर नही है । 
आरार्यो का विश्वास है कि. देवता उनकी सहायता करते है, उनके शत्रुओं का 
नाश करते ह। वे मनुष्य से प्रेम करते है और प्रेम चाहते है । भारतीय भक्ति 
भस्भ्रदाय का आदि-स्रोत ऋग्वेद है। यहाँ कुछ मन्त्रो में आदमी और देवता के 
| बीच में गाढे प्रेस और मित्रता की कल्पना की गई है ।!१ 
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देव-पुजा में इन्द्र, वरुण, सूर्य श्रादि के प्रति कही गई ऋचाओं से विष्णु के 
प्रति कही गई ऋचाग्रों की संख्या कम है । केवल ऋचाझो फी संख्या फे ही 
श्राधार पर कई विह्ान्‌ इन्द्रादि की, विष्णु से अधिक महत्ता स्थापित करते हैं ।* 
कुछ विद्वान ऐसे भी हें जो केवल संख्या को ही आधार न मानकर श्रन्य अनेक 
वातो का विचार करते हुए विष्णु की श्रेष्ठतता और महत्त्व का निर्देश करते 
हैं ।* मन्त्रों की संख्या श्रादि से विष्ण का गोरारव कोई भले ही सिद्ध करे, पर 
वेदिक काल के सर्वप्रिय देव इन्द्र जिस तत्परता से भनुष्पो की लहायता फरते हैं, 
उसी तत्परता से विष्णु भी । दिष्ण लोक-रक्षा के लिए नित्य तत्पर बताये 
गए हैं। इस विषय में वे इच्ध से कम नहीं हैं । श्रीयुत्त डांडेकर ने अभ्रपने लेख 
में लोक-रक्षा से सम्बन्धित इन्द्र और विष्णु के तीन सम्बन्ध स्थापित किये हैं ।* 
पहला वह सम्बन्ध है, जिसमें इन्द्र शोर विष्ण एक-दूसरे फे सहायक हैं । कहीं 
दूसरे स्थल पर विष्ण को इन्द्र से श्रेष्ठ स्थान प्राप्त हुआ है । एक श्रन्य स्थल 
पर वे वामन रूप में इन्तर की सहायता उपस्थित होते हैं। लेखक ने संभावना 
प्रकट की है कि कदाचित्‌ इसी कारण आगे चलकर पुराणों में विष्णु का दूसरा 
नाम उपेन्द्र रखा गया। संख्या के श्राधार पर विष्ण का गौणत्व भले ही बताते 
हो । परन्तु उसी लेख में उपयु क्त तीन सम्बन्धों द्वारा श्रपरोक्ष रूप से विष्णु 

की महत्ता भी मानते है । 
हम कह चके हैं कि वंदिक प्रार्थताओ में प्रेम भरा-पूरा था। कुछ ऋचाझो 
में विष्ण के प्रति एसी सान्निध्य लालसा की प्रेमपर्ण भावना प्रकट की गये है 
जो वेष्णव-भक्ति के बीज रूप में यत्र-तत्र छिटकी हुई है। यथा 
(१) विष्णु लोक के प्रति कामना 
तदस्य प्रियमभि पाथो प्रश्याम (से विष्णु के प्रियधाम को प्राप्त करू ।) 
(६) विष्णु की कृपा के लिए प्रार्थना 
महस्ते विष्णो: सुर्मात भजामहे (हे विप्णु आप महान हैं; श्रापकी सुमतति 
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का हम भजन करते हैं भ्र्थात्‌ कृपा के लिए प्रार्थना करते है।) 
इतना ही नहीं भ्रागे चलकर भक्ति-प्रन्थो में जो श्रवण, कीतंन विष्णो 

स्मरण आदि नवधा भक्ति का विधान है, उतका भी आशिक उल्लेख वेदिक 
भ्रन्‍थों में मिल जाता है ।* 

वेदों में ब्रह्म की निराकार रूप में पुरुष सुक्त द्वारा स्तुति की गईं है। बेष्णव 
भक्ति (भक्ति-सार्ग ) में उपास्य के प्रति जिस स्वजन-भावना तथा जिस परिचय- 
सामीष्य की आवश्यकता होती है, उसी की पूर्ति के लिए जिस अ्रवतारवाद के 
सिद्धान्त का झागे अ्रविर्भाव हुआ, उसका श्राधार पुरुष सुकत में निहित है । 

भ्रवतारवाद के विषय में यद्यपि स्पष्ट झूप से वेदों में कुछ भी उल्लेख नहीं - 
है, परन्तु कुछ ऐसी बातें है, जिनके आधार पर हम कह सकते हैं कि उसका 

प्रारम्भिक रूप वेदिक ऋषियों को भ्रवगत न था ।* 


१. अवणं--सेदु श्रवोभियज्य चिदभ्यसत्‌ (ऋक्‌० १।१५६।२) । 
अ्र्थ--वह चेतन जीव ध्यानगम्य परमात्मा को उसके यश श्रवरा द्वारा 
(प्राप्त करने का) अ्रभ्यास करे । 
कीतंनं--विष्णोनु' क वीर्याणि प्रवोचम (ऋक्‌० १।१५४१) । 
श्र्थ--मैं भ्रव विष्णु भगवान्‌ की लीलाझ्रो का प्रवर्चंन करता हूँ । 
तत्तदिदस्य पोस्थ गृणीम सीनस्य त्रातुर वुकस्य मीढुष. । 

(ऋक्‌० १११५५।४४) । 
अ्र्थं-त्रिभुवन पति, जगद्रक्षाविचक्षण, अरहिसक, कामना-वर्षी इन विष्णु 
के चरित्रों का हम सब कीतेन करते हे । 

- स्मरणं--प्रविष्ण॒वे शूषमेतु मन्म (ऋक० १।१५४।४) । 
अ्रथ--जिन भगवान्‌ की माधुरी से श्रोत-प्रोत एव भ्रपनी दिव्य शक्ति से 
अक्षय तीन चरण--चरणो के तीन विन्यास (भक्तों, आश्रितो, सेवको 
को) आनन्द देने वाले हूं। * आादि। जो 
(वेद में नवधा भक्ति, क्ृष्णदत्त भारद्वाज एम० ए०, आचार्य, शास्त्री, 
कल्याण वर्ष २०, अरक ५।) । 
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विप्ण मे कुछ श्रन्य ऐसी विशेषताएँ भी हैं, जिनके कारण उनके विषय 
प्रेश्नागें चलकर अवतार की तत्त्वतः विचारणा करनी पडी। पहली विद्येपता 
यह है कि बेढो में विष्ण को ऐच्छिक रूप धारण करने वाला कहा यया है। 
इसरी चित्रेंदता यह है कवि विष्ण ने तीन पण जगह मानव-धर्म की रक्षा के लिए 
नापी । वाराहु अवतार का भी श्राभात पीछे फे वेदिक मंत्रो मे मिलता है । 
'गेकडानल्ड' विष्ण में एक रक्षक का भी युण बताते है । बेदी के अनुसार विष्णु 
हितकारी, सम्पत्त व रक्षक हूँ ।* 
वेदों में ब्रह्म के विभिन्‍न पक्षों का निरूपण हुआ हो है, श्रतएवं भवित-मार्ग 
के लिए आवश्यक (सिद्धान्त पक्ष में) ब्रह्म के स्वरूप का मिरूपरा, ब्रह्मजीव का 
सम्बन्ध, जगत्‌-जीव का सम्बन्ध, ब्रह्म-जगत्‌-सम्बन्ध तथा (उपासना-पक्ष में) 
विष्णु का लोक-रक्षक तथा जब-नव-रंजनकारी व्यक्तित्व, उनकी लोलाएं, 
नवधा भक्ति श्रादि भक्ति के श्रावश्यक श्रग वेदों से मिल जाते है। ये सब वाते 
यत्र-तत्र बिखरी हुई हैं ॥ आगे चलकर नक्ति-मार्य मे भक्ति के लिए आवश्यक 
सब सिद्धान्तो, व्यवहारों एवं श्रन्‍्य पक्षो, अंगों श्रादि का शास्त्रीय स्थापन हुआ। 
वैदिक युग में यह शास्त्रीय निरूपण नहीं हो पाया था ओर न कदाचित्‌ तब 
तक भव्ति-सार्ग की प्रतिप्ठा मुक्षित-मार्ग के रूप में हुई थी । परन्तु उपयु कत 
बातो पर विचार करते हुए कहा जा सकता है कि पेदो में भक्तित की ज्ारंभिक 
तथा घलवर्ती रूपरेखा उपलब्ध होती है । भारतीय घ॒र्म के समस्त वीज वेदों 
में है, तदनरूप भवित के मूल तत्त्व भी वहाँ उपस्थित है । डॉ० वेणीपसाद ने 
कहा हे क्षि “हिन्दू-भवित-सम्प्रदाय का आदि-लोत ऋग्वेद ह । 
उपनिषत्काल तक श्राते-आते तथा उसके फुछ उपरान्त उपयु कत भविति- 
सिद्धाग्त कुछ भौर श्लागे बढ़ा ।“उपनिषदो में ब्रह्म के विविध स्वरूपो का विस्तृत 
वेचन मिलता है । इसलिए यह काल ज्ञाव-प्रधान कहलाता है । नह्म-ताक्षा- 
त्कार के विभिन्‍न मार्गों का यहाँ ऋच्छी तरह विस्तार हुआ, भवित भी ज्ञान से 
भिग्त श्रपना ज्ञान-भद्ति-मिश्रित अलग स्वस्प दिखाने लगी। इस तरह उप- 
निपत्काल के ज्ञान-काड में दो मार्ग दिखाई पडते है । एक तो हृदय पक्ष को 
दिलवुल छोडकर केवल बुद्धि या ज्ञान को लेकर चला भर दूसरा हृदय 
पक्ष समन्वित ज्ञान को लेकर ।”* लोकमान्य तिलक ने भी लिखा है कि “वेद 
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तथा उपनिषत्कालीन ज्ञान-मार्ग से योग व भक्ति ये दो शाखाएँ झ्रागे चलकर 
निर्मित हुई ।/१ उपानषत्कालीन ऋषियों को कदाचित्‌ यह तत्त्व अ्रवगत हो 
गया था कि केवल ज्ञान और, कर्म सार्ग पर लोक को चलाना सहज अ्रथवा 
कल्याणकारी न होगा । ईदवर ने फ्रमष्य को जितनी शबितियाँ दी है, उनमें 
शरीर श्रोर बुद्धि के सिवा हृदय भी है। हृदय की अवहेलना करना सार्ग को 
रूखा बनाना होगा। “मनुष्य-जीवन का उद्देश्य केवल ज्ञान-प्राप्ति नहीं जो 
स्वत शुष्क व आनन्दहीन (हृदय-उद्भूत आनन्द) है। * उत्कट प्रेम व ज्ञान 
के द्वारा दिव्य आनन्द की प्राप्ति यही 'बृहृदारण्यक' में बताये 'मध्‌ विज्ञान! का 
सार है। 'तैत्तिरीय उपनिषद्‌' विज्ञानमयी आत्मा से श्रानन्दमयी शआ्रात्मा को 
अधिक महत्त्व देता है।* इन द्वितीय श्रेणी के उपभिषदो या ज्ञान-चर्चाश्रो 
में भक्ति के विभिन्‍न श्रंगो का यथेष्ट विवेचन एवं प्रतिपादन , किया गया है। 

इसी ह्वितीय प्रवत्ति के श्रतुसार कही तो ब्रह्म का स्वरूप “मनोमय प्राण-शरीर, 
प्रकाश-स्वरूप, सत्यसकत्प, आकाशात्मा, सर्वकर्मा, सर्वग्ध, स्वेरस-सम्पूर्ण 

जगत को सब शोर से व्याप्त करने वाला, वाकू-रहित एवं सम्भ्रम-शन्य है ।' 3 

और कही उसी ब्रह्म को प्राकृत शब्द, स्पर्श, रूप, रस और गध से रहित बतला 

कर यह सुचित किया गया है कि ब्रह्म हमारे इच्द्रियो के समस्त अ्रनुभवों की 
पहुँच से दूर है ।* 
'तैत्तिरीयोपनिषद्‌! के भुगुवलली के समस्त अनुवाको में प्रन्‍्न, प्रणण, सन, 

ज्ञान और आनन्द-स्वरूप ज़ह्म का भ्रच्छी तरह विषेचन हुआ है'व्वेताउवतरो- 
पतिषद्‌ में उसे उभय स्वरूप धारण करने वाला कहा गया है+५ तथा भअ्न्यन्न 


दी 
| 


'गीता-रहस्य' पष्ठ ५३७ । 

२ “796 38900 ]0000776 7 4॥6 ०॥970॥99 5प्र79'' 9ए 
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हे. मनोमय प्राणशरीरों भारूप' सत्य सकलप झ्राकाशात्सा । 

सर्वे कर्मा सर्वगध स्वरस स्वेर्िदमभ्यात्तोष्प्रवाक्यनादर ॥ * 

(छादोग्योपनिषंद्‌ ३११४।२) 


* केठोपनिषद्‌ के प्रथम भ्रध्याय में ततीय वल्ली के १५वें इलोक में यही भाव 
प्रकट किया गया है। 


ज्ञाज्ञो दावजा वीशनीशावजा हां को भोकत भोग्यारथयुक्ता (१, ६) । 
| 


- 


6 महाकवि सूरदास 


परन्रह्म सर्वेश्वर को स्त्री, पुरुष, कुमार, कुमारी, बूढ़े होकर लाठी के सहारे- 
सहारे चलने वाला बताया है ।" 

, इस तरह भविति-मार्ग के लिए आवश्यक ब्रह्म का जो हृदय-प्राही स्वरूप 
चाहिए, उसकी विवेचना तया स्थापना हो चली थी । “भारतीय भव्ति-मार्ग 
ब्रह्म का उभयात्मक स्वरूप ग्रहण करके चला'''व्यक्त और सग्गरण की नित्यता 
प्रवाह रूप है, अश्रव्यक्त और निग्ु णु की स्थिर ।*''जहाँ तक ब्रह्म हमारे मन 
और इन्द्रियो के अ्रनुभव मे आ सकता है वहाँ तक हम उसे सग्गुण और व्यक्त 
कहते है ।"“'हृदय को सग्रुण और व्यक्त रूप में अनुरवत रखते हुए सम्यक्‌- 
दर्शन के लिए उसकी निग्रु शा और अव्यक्त सत्ता को भी लेना पडेगा।' * उप- 
युंक्‍्तत उदाहरणो से यह ज्ञात होता है कि ब्रह्म के दोनों (निगुंण शौर सगुण) 
स्वरूपों का स्पष्ट विवेचन उपनिषत्कारों ने किया था। - 

देवताओो की उपासना वेदिक मन्त्रों में पृथक्‌्-पृथक्‌ दी गई है। परन्तु 
ऋमशः सब देवता एक ब्रह्म से अभिन्‍न मान लिए गए है। वे ब्रह्म ही हैं, ऐसा 
कई उपनियदों ने कहा? --इतना ही नही, वह रुद्र, इन्द्रादि देवताझो का उत्पन्न 
करने वाला भी है।* इस तरह देवताश्ो का महत्त्व श्र उनकी पूजा भी कम 
ही चली तथा शुद्ध चिन्तन के लिए निगंण ब्रह्मा तथा हृदय-प्रधान उपा- 
सको के लिए उभयात्मक (सगुण व निगुण) स्वरूप प्रतिष्ठित हुआ। “पर- 
ब्रह्म का ज्ञान होने के लिए ब्रह्मगचितन करना आवश्यक है । इस हेतु परब्रह्म 
का सभुण प्रतीक प्रथम श्राँखों के सामने रवना चाहिए, ऐसा छादोग्य श्रादि 
पुराने उपनिषदो ने कहा है। उपासना-मार्ग मे समग्रुण प्रतीक के स्थान पर 
क्रमश परमेश्वर का व्यक्त मानव-छूपधारी प्रतीक-ग्रहण ही भवक्ति-मार्गे का 
आरम्भ है। “*“'ब्रह्म-चितनाथे प्रथम यन्न के अंगो की या ओकार को तथा 


१. त्व स्त्री तव पुमानसि त्व कुमार उत वा कुमारी । 
त्व जीसों दडेन वब्न्चसि त्व जातो भवसि विश्वतो मुख ॥३॥ 
२. भक्ति का विकास', प रामचन्द्र शुक्ल, (सूरदास पृष्ठ ६१७ से) । 
३, “त्व ब्रह्मा त्व च वे विष्णु त्वं रुद्र त्वं प्रजापतिः ।” 
(मैत्रायण्युपनिपद्‌ ४-2२-१३) । 
“तदेवास्निस्तदादित्यस्तद्वाथुस्तदु_ चन्द्रमा । 
तदेव शुक्र तद्‌ ब्रह्मा तदापस्तत्मजापति' ॥* 
(इवेताश्वतरोपनिपद्‌ ४-२) + 


४. 'इ्वेतावश्तरोपनिपरद' ४ । 


'भक्ति का विकास ७ 


भागे चलकर रुद्र, विष्णु इत्यादि वैदिक देवताओं अथवा आकाशादि सग्रुण व्यक्त 
ब्रह्म प्रतीक की उपासना प्रारम्भ होकर भ्रन्त में इसी हेतु ब्रह्म-प्राप्त्यर्थ राम-कृष्ण, 
नुसिह आदि की भवित प्रारम्भ हुई ।/" इस तरह देवताशो का स्थान नियुण 
ब्रह्म ने तथा धीरे-धीरे निगुण का स्थान सगुण साकार ब्रह्म ने ग्रहण किया । 
ब्रह्म के सगुण स्वरूपों में विषण को महत्ता बढ़ती जा रही थी। “ऋग्वेद में गौण 
स्थान प्राप्त विष्णु का स्थान श्रब त्रिदेवो मे हुआ । उसकी बढती हुई महत्ता का 
ग्राभास ब्राह्मण-पग्रन्थो में मिलने लगा । शतपथ ब्राह्मण में विष्णु को देवताश्रो 
से सर्वश्रेष्ठ कहा है। देवताओं का मुख विष्णु है। * 

ब्राह्मणा-काल * में श्रग्नि को विष्णु से गौर स्थान प्राप्त है तथा विष्णु की 
श्रेष्ठता स्थापित की गई है ।* शतपथ ब्राह्मण में विष्णु की श्रेष्ठता सिद्धि के, 
लिए एक यज्ञ किये जाने का उल्लेख है ।” इसी - प्रन्थ में वह है जिसमें यज्ञ- 
स्थान-प्राप्ति के लिए श्रसुरों श्रोर देवों के युद्ध को वामन ने निपटाया था। 
वामन भूमि पर लेट गए, काया को बढ़ाते गए और श्रन्त में सारी भूमि को 
अपने शरीर से ढक लिया, फलतः भूमि देवताशो को मिल गई। भवित:साग्गे 
के आराध्यदेव विष्ण की इस काल की बढ़ती हुई महत्ता वंष्णव-भक्ति-मार्ग 
- के विकास की छोतक है । अभी भक्ति की, शुद्ध मुक्ति-सार्ग के लिए स्थापता 
नहीं हुईं थी । परन्तु उपयु बत सब प्रमाणों को दृष्टि में रखकर कह सकते हे 
कि ऋषियों शौर उपासकों का दृष्टिकोरा श्रव धीरे-धीरे शुद्ध बद्धिवादी ताकिक 
व प्रकृति-पुजन-प्रधान उपासना से हटकर हृदय को भी स्थान देने लगा था, 
शोर इसी विकासोन्मुख मार्ग के श्रालम्बन अ्रथवा उपास्य हो रहे थे, विष्ण । 

विष्णु को संत्रेयगी उपनिषद्‌ (६, १३) में जगत्पालक, श्रन्त का स्वरूप 
कहा गश है तथा कठोपनिषद्‌ में श्रात्मा की ऊध्वंगामी गति को विष्ण के 
परस धाम की श्रोर जाने वाला पथिक कहा गया है ।* जगत्‌ का भरण-पोषण 
करने वाले श्रन्न को विष्णु का स्वरूप बताकर उपासकों के हृदय भें विष्णु के 


१ "गीता रहस्य, लोकमान्य तिलक, (पृष्ठ ५ ३८ )। हे 
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अग्निर्वे देवाना श्रवम विष्णु परम. तदन्तरेर] सर्वा देवता: | (ऐ० ब्रा०) 
« ऐतरेय ब्राह्म॒रा १॥१। 
* शतपथ ब्राह्मण १४॥१॥१ । 
* कठोपनिषद्‌ ३६ । 


न ># ०६ >थ० 
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जगत्‌ का भररा-पोषण करने वाले श्रन्द्॒ को विष्णु का स्वरूप बतलाकर 
उपासकों के हृदय में विष्णु के प्रति श्रद्धा, कृतज्ञता तथा प्रेम फी भावना स्थापित 
की गई है । जीवन का ध्येय भी उसी विष्णु की प्राप्ति बताकर, विष्णु की 
उपास्यदेव के स्वरूप में स्थापना हुईं । जो लोक का पालन, भरण-पोषण करे 
वही तो हमारा प्रेम-पात्र तथा श्रद्धेय हो सकता है । विष्णु में थे गण वेदिक- 
काल से ही बताए गए है । जगत्पालक सुर्य विष्णु का ही रूप था जो श्रव 
अन्त हो गया । “इसके उपरान्त उपास्य के अधिक सान्निध्य की उत्कठा से, उसे 
अ्रधिक हृदयाकर्पक रूप में पास लाने की लालसा से विष्ण की नराकार भावना 
नारायण (विष्णु) के रूप में प्रकट हुई ।* 

इस तरह उपनिषद्‌ में विष्ण को क्रमशः मनुष्य के अधिक साल्िध्य में 
रखा गया और वेष्णव भक्तों के परम देवत्व की स्थापना हुई । 

विष्णु के इस स्वरूप का साक्षातकार कंसे हो, इस हेतु उपासक के लिए 
विधान रूप मे कुछ कर्मो की भी शआ्रावश्यकता बताई गई ॥ ब्राह्मण-प्रन्थों मे 
एक स्थान पर आया है कि ऐश्वर्य श्रौर सर्वेस्व की प्राप्ति के तिए “पुरुष 
नारायण' ने पंच्रात्र-यज्ञ की विधि चलाई ।* “इसमे पुरुप सूवत द्वारा नरमेध 
यज्ञ होता था और बलि के स्थान पर घृताहुति दी जाती थी ।”३ 

अनुमान होता है कि वेष्णव-यज्ञों में हिसा करना चर्ज्य समझा जाने लगा 
था ।* श्रहिता-तत्व का वेष्णव-धर्म में प्रदेश कदाचित्‌ यहीं से प्रारम्भ होता 
है । यज्ञों में सत्वगुण का श्राधिन्‍्य रहता था । “यज्ञ करने वाले सत्वग्रण 
भूयिष्ठ होने के कारण 'सात्वत' नाम से प्रसिद्ध हो गए ।** इसलिए वैष्णव 
धर्म का नाम 'सात्वत धम पड गया ।/" 

उपासना-क्षेत्र के अलग विधानों के साथ-साथ व्यावहारिक जीवन व नित्य 
के जीवन में भी हृदय-प्रधान कर्मो की योजना हुई । ब्राह्मण-प्रस्थी में वलि- 
वेश्वदेवादि पंच महायज्ञों की विधि मिलती है। नृ-पज्ञ मे श्रतिथियों श्रादि का 
भोजनादि हारा सत्कार; तर्पण में विश्व की विभूतियों तथा पुरखो को जल 


१, 'भक्ति का विकास, प० रामचन्द्र जुक्ल (सूरदास से )। 

२. 'शतयथ ब्राह्मण, १३।६।१ 

३. “वैष्णव धर्म का विकास और विस्तार, (इप्णदत्त भारद्ाज एम० ए०, 
आचाये, घास्त्री, 'कल्याण वर्ष १६, श्रक ४ से) । 

४, पुरुष मा सतिष्ठिपो यदि सस्थापयिष्यसि पुरुष एवं पुरुपमत्स्यति । 

५ "वैष्णव घर्म का विकास और विस्तार--(वही) ! 


भक्ति का विकास ६ 


द्वारा तृप्ति; भूत यज्ञ में दींटी से भी अधिक क्षुद्र जीवो से ,लेकर ब्रह्म तक 
. समस्त जीवों को श्रस्न-भाग देकर तृप्त करना आदि भुक्ति-उपयोगी हृदय-प्रधाने 
विधान है । “यद्यपि स्मृतियों ने इन यज्ञो को पत्र भूतों के प्रायश्चित स्वरूप 
अर्थात नैमित्तिक बताकर गासन और शास्त्र पक्ष के भीतर कर लिया है, पर 
इसके भीतर हृदय साफ भाँक रहा है ।* 

इन्हीं प्रन्थों में सनुष्य के आवश्यक कत्तेब्यों व धन-विनिमय के विधान में 
इष्टापूर्त कर्म भी रखे गए हैं, जिनके अनुसार यात्रियों की सुविधा के लिए 
रास्तो पर धरमंशालाएं बनवाना, छाया के लिए दक्ष लगवाना, पुए खुदवाना 
भ्रादि लोकपकारी कर्म है। 


इन करम्म-विधानों से ज्ञात होता हैं कि उपासना क्षेत्र में केवल बोद्धिक पक्ष 
की ही प्रधानता न थी, किन्तु कमदाः हृदय की विभिन्‍त वृत्तियो-- परोपकार, 
दया, प्रेम, अ्रहिसा श्रादि--को प्राख-सात्र तक प्रसरित करने की चेष्टा भी 
थी | उपासना की भावना पशु-पक्षी तक चली गई । इस काल में हृदय-प्रधान 
भपित-मार्ग के बहुत से तत्त्व, जो वेदो भे छिपे हुए थे, पूरी तरह प्रकट होने 
लगे । 

रामायण-काल में वेष्णव प्रधान भक्ति-सिद्धान्तो का यथ्थेप्ट भात्रा मे 
उत्कर्ष दिखाई देता है । वाल्मीकि के राम निर्गे थे, सनातन, श्राकाश-स्वरूप 
तथा सम्पूर्ण लोको के झ्लाश्रय हे । वेद इन्हीं का बारस्बार प्रतिपादन करता 
है। उन्होने चिष्ण का आश्रय लेकर, रावण आदि राक्षसों से चस्त जनता 
तथा ध्वस्त धर्म के रक्षणार्थ श्रयोध्यापति दशरथ को रानी कोशल्या के 
उदर से जन्म लिया है । जिस समय रामचन्द्र जी भाइयों सहित यमुना नदी 
में स्तान करके लीला का संवरण करने लगे उसी समय ब्रह्मा ने आ्राकर 
कहा : ह 

“विष्णु रूप रघुनन्दन ।! श्राइये, आपका प्रत्येक विधात मगलमय है. '* 
हमारा वडा सौभाग्य है जो आप अपने परम धाम को-पधार रहे हैं '] देव तुल्य 
तेजस्वी भाइयों के साथ श्राप अपने जिस स्वरूप में प्रवेश करना चाहे, 
करे। आपकी इच्छा हो तो चतुभ ज विष्णु रूप में ही स्थित हो, श्रथवा अपने 
सनातन श्राकाशमय भ्रव्यक्त ब्रह्म रूप से विराजमान हो। भगवन्‌ ! आप ही 
सम्पूर्ण लोको के आ्राश्रय हें; श्रापो यथार्थ रूप से कोई नही जानते । श्राप 





१. भक्ति का विकास, प० रामचन्द्र शुक्ल, (सूरदास पृष्ठ १४ से) 


१० महाक वि सूरदास 


अचिन्त्य अविनाभी जरादि अवस्थागत्रो से रहित परत्रह्म हैं ।* 

लक्ष्मण, भरत और शत्रुघ्न श्रवतार धारण करने वाले विष्ण के ही प्रंश 
है । जिस समय विष्ण श्रवतार लेने के लिए उपयु क्‍त स्थल निश्चित कर रहे 
थे, उसी समय के उनके विचार उपय्‌ कत सत्य की पुष्टि करते हूँ : 

“इसके बाद अपने को चार स्वरूपों में प्रकट करने और राजा दशरथ 
को पिता बनाने का निश्चय किया ।* इसी तरह शभ्रागे चलकर सीता को लक्ष्मी 
कहा गया है ।* 

इससे ज्ञात होता है कि रामायण-काल में श्रवतारवाद की पूर्ण प्रतिष्ठा 
हो चकी थी । मानव-धर्म के रक्षणार्थ, दुष्टो के दलनार्थ तथा भक्तों के रंज- 
सार्थ नि ण ब्रह्म सगणा, सनुष्य-हूप घारण करके हमारे बीच श्राते हैं !* जो 
निगु ण॒ श्रदृश्य है, वही श्रवतार धारण करके श्रनुभवगस्थ होता है । उसी 
प्रवतारी सगण राम के संकेतों पर, श्रखिल सृष्टि विधान्नी, पालिका, संहारिरी, 
साया नाचती है ।* 

माया के वंधनों से छुटकारा पाकर ही भगवत्साक्षात्कार श्रथच मोक्ष होता 
है । इससे छुटकारा पाने के लिए श्रादि काल से ऋषियों, मुनियों एवं श्राचायों 
ने विभिन्‍त सार्ग दूढने के प्रयत्त किये हैं । वाल्मीक्षि ने माया से छुटकारा 
पाकर ग्न्तःकरण की शुद्धि एवं छुफ्ति के लिए भक्ति का निर्देश किया है। 
भवित-मार्ग में चलने वाला जीव हन्द्रात्मक प्रपंचों से दूर होकर श्रख्ंड आनन्द 


सिक्का: तारा पाक सना. 


१. वेष्णवी ता महा तेजो यद्‌ वा5काश सनातनम्‌ । 
त्व हि लोके गतिर्देवों न त्वा केचित्‌ प्रजाजने ॥ 


त्वामाचिन्त्य मह॒ृदुभतमक्षय चाजर तथा ॥६१०॥८१३॥ 
(कल्याण का 'सक्षिप्त वाल्मीकि रामायणाक, पृष्ठ ५१४) । 
वही, पृष्ठ ५५ । 

«» सीता लक्ष्मी, (वाल्मीकि रामायण, ६।११७॥२६।) 

'नष्ट धर्म व्यवस्थानां काले काले” (वाल्मीकि रामायण, ७।८२७।) 
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भक्ति का विकास ११ 


स्वरुप भ्रात्मा में विचरण करने लगता है सृष्टि के रहस्य का श्रनावरण करने 
वाले ज्ञान की मूल धारा भक्ति ही है । भक्ति मुक्षितदात्री है । भक्ति समस्त 
आध्यात्मिक शक्तियों की जननो तथा ईश्वर-साक्षात्कार द्वारा उसमें तीन 
कराती है ।१ 

वाल्मौकि ने भक्ति-उपासना-मार्ग भें राम-नताम के स्मरण एवं कोतेन के 
महत्व का प्रतिपादन किया है। रास-नाम समस्त पापों को धोकर अ्रन्तःकरण 
को शुद्ध कर देता है। शंभुननदत गजानन रास-नाम के प्रभाव से ही समस्त 
देवताओं में श्रग्नपुज्य हैं । | 

भक्ति की इस महत्त्व-सथापना और उपनिषत्काल से उसकी तुलना से 
प्रस्तर स्पष्ट हो जाता है । अ्रब भक्ति मुक्ति के अन्यान्य सार्गो से अपना 
' अलग सार्ग स्थापित कर लेती है । श्रब तक वह अ्रपनी शक्तियों व भानो से 
पूर्णतः परिचित न थी । अब सगठित होकर उसने एक भिन्‍न मार्ग को स्थापना 
की। है 

मसहाकाव्य और गीता 

वेदकालीन यज्न-तत्र बिखरी भक्ति को पुष्ठ करने वाली भावपुर्ण ऋचाओं 
का सिद्धान्त रूप में कुछ विस्तार और विवेचन उपनिषत्काल में हुआ, तथा उसी 
का कुछ अधिक व्यवस्थित प्रशस्त तथा निश्चित रूप रामायण में आया । 
यद्यपि वाल्मीकि भविंत के सिद्धान्तों को बहुत-कुछ श्रागे ले आए थे, परन्तु ज्ञात 
होता है कि न तो उन सिद्धान्तो की पुष्टीकरण लोक-प्रचार को दृष्टि से किया 
गया था और ने उपासना-क्षेत्र में उनसे स्वाभावक रूप से निकले हुए विविध 
कर्मो, व्यवहारों श्रादि के विधान हुए थे । कुछ विधान श्रवदय मिलते हैं, जेसे 
राम-नाम संकीतंन आदि, तथा अन्य कुछ उपायों से भी भक्ति-मार्ग को प्रहस्त 
किया गया है, परन्तु जनता-जनादेन के कल्याण के लिए भविति-भार्ग का प्रचार 
तथा उसके प्रचार की जो उत्सुकता, महाभारत भर उसके पदचात के भव्िति- 
प्रधान प्रन्थों में दिखाई देती है, वह उसके पुर्वे नहीं ।?* इसोलिए भक्ति का 

वास्तविक विकास महाभारत-काल से माना जाता है। 


१ वही ? 
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२े “ऊध्वंबाहुविरौम्पेष न च कर्चिच्छुणोति मे ।” (भारत-सावित्री) 


पर महाकवि सूरदास 


ग़हाभारत के विभिन्‍न झाख्यानो तथा उनके शअ्रग्तर्गत आने वाले पात्रों 
के व्यवहारो, सरभाषणो, परिस्थितियों श्रादि का मर्म निश्चित करने और उनके 
जीवन-विपयक हृष्टिकोणों को देखने से ज्ञात होता है कि वे श्रीकृष्ण को जगत्‌ 
का श्रादि कारण, सूब्मातिसक्ष्म, बेदात-»तिपाद्य, ज्ञानी-विज्ञानियों का चरम 
लक्ष्य, संगुण अवतार सानकर ही उनकी उपासना करते है। पंच पांडव, द्रोपदी, 
सुभद्रा, भीष्म, विदुर तथा समस्त यादव-कुल ऐसे ही उपासको में से है। यादव- 
कुल तो सात्वत-धर्म को मानने बाला, उपासको का सर्वप्रथम वर्ग है । इसी 
तरह श्रीकृष्ण की उपासना के विभिन्‍न सम्प्रदायों में नाराग्णीय, सात्दत शब्रादि 
का विस्तृत प्रतिपादन इसी महाभारत ग्रन्थ सें उपलब्ध होता है । इन सम्प्र- 
दायों में प्रतिपादित विधाद से चलकर सिद्धि-प्राप्त भक्तो के भी ऋराख्यान 
मिलते है । परन्तु प्रन्य के प्रतिरिक्त जनता भे इसका प्रचार कब से हुआ, इस 
का प्राचीन-से-प्राचीन प्रमाण हमें देख लेना चाहिए । 

१ सानाघाट की गृफा के एक शिला-लेख में प्रन्य देवी-देवताओं के साथ 
संकर्षण व वासुदेव का नाम इंद्व समास के रूप में श्राया है । यह शिला-लेख 
ईसा पूर्व १०० वर्ष का बताया जाता है ।" 

२ राजपुताना-स्थित घोसुण्डी नामक स्थान मे एक शिला-लेख मिला है 
जिसमें सकर्षण व वासदेव के पुजा-गृह के आस-पास दीवार बनाने का उल्लेख 
झाया है । शिला-लेख ई० पृ० २०० वर्ष का भ्रनुमित होता है ।* 

३ एक और शिला-लेख बेसनयर में प्राप्त हुआ है । उनमें हेलियोदोर 
([6 00079) अपने को सर्वेश्वर वासुदेव के लिए गरुडध्वज स्तम्भ बनाने- 
वाला लिखता है । लेस से मालम होता है कि हेलियोदोर भागवत्त-धर्म का 
पालन करता था । वह तक्षशिला का निवासी, दिया ((07) 9) का पुत्र था । 
वह यवनो का राजद्त था तथा राजनीतिक कार्यवश भारत आया था । नाम 
आदि से शिला-लेस ई० पू० २०० वर्ष के पुर्वार्ध का मालूम होता है ।* 

इन तीनो शिला-लेखों से विदित होता है कि उस समय वाघुदेव सर्वेदबर के 
रूप में पूजे जाते थे तथा उनके उपासक भागवत कहलाते थे। भागवत-धर्मं उस 
समय परिचमोत्तर सीमा-प्रगन्त में फैला हुआ था तथा उसे यूनानी लोग भी 
मानते थे । 


'क अ्यटतआपबकीपाम हम दुडुणमनरी कक. न्‍कत -मपरथ डरा "ममसपपा्ासपन पारणानमपन-ेफ- +# फत.. पाना, 
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४ पारिति के सूत्रों का भाष्य करते हुए पतंजलि स्पष्ट रूप से लिखते 
है कि सुत्रो में जो वासुदेव का नाम है वहु एक सर्वाधिक पुृज्य ईश्वर 
का नाम है। पतंजलि ने कहा है कि वासुदेव केवल क्षत्रिय राजा ही 
नहीं है, वरन बहु एक पुज्य ईइवर हैँ। क्‍या पतंजलि द्वारा बताए गए परुज्य 
वासुदेव वृष्णि-वंश बासुदेव से भिन्‍न हैं ” पतंजलि ने जहाँ थे यासुदेव दाब्द 
लिया है वहाँ वासुदेव के साथ बलदेव नाम भी ज्राता है। इन दोतो नामो की 
यदि हम शिला-लेख में संयुक्त से पुजनीय बताये गए सकीर्स-वासुदेव से 
तुलवा करें'तो मालूम होगा कि पतंजलि हारा बताये गएं वासुदेव वृष्णि-बंश्ञी 
ही हैं ' भागवत-घर्म के धर्म-प्रन्‍्थो से भी मालूम होता है कि पुजनीय वासुदेव 
वृष्णि-वंशी ही थे । 

. “भ्रप्रेज विद्वान पाशिनि का काल ई० १० चौथी शताव्दी में और जर्मन 
तथा भारतीय मनीषी ई० पू० ५०० से पू्वे छठी या सातवी शता््ये में मानते 
हैं ।* झाजकल द्वितीय मत सर्वाधिक सान्‍य है । वासुदेव उपासको का 
सम्ञ्दाय प।णिपि के पूर्व से चला आ रहा होगा, तभी उसका उल्लेझ उनके 
व्याक ण में मिलता है। इत सब प्रमाणों से हम इस निष्कर्ष पर पहुँबते है कि 
ईं० पु० ७०० वर्ष के लगभग तथा उत्तनें भी पूर्व भारतदर्ष में भागवत्-धर्म 
(वेष्णव-धर्म | का प्रचार था तथा उसका क्षेत्र पश्चिरोत्तर सीमा-प्रान्त तक 
पहुंच बया था। भागवत धर्म को केवल हिन्दू ही नही, यूनानी लोग भी मानते 
थे। उस-सतय सकीर्ण-वासुदेव, बलराम वासुदेव श्रादि की संयुक्त रूप में पूजा 
होती थो, जो महाभारत-अतिपादित व्यूह-पूजा का रूपान्तर-रो मालूम 
होती है । 

इतना देख लेने के पदचात्‌ श्रव हम महाभारत में आए चैष्णच-प्रग्प्रदायों 
को देखेंगे । वेष्णब-भक्तित के घिकसित रूप क। दर्शन हमें महाभारत के इन्हीं 
सम्भ्रदायो तया उनकी स्पष्ट रूप से विवेचना करने थाले प्राज्यानों- में 
| मिलता है। 

नारायण सम्भ्रदाय---इसका प्रतिपादन शान्ति पर्व में किया गया है। 
यह तत्त्व ज्ञान भेह पर्वत पर सप्तर्दियों एवं स्वायभुत्र सनु के सामने सुनाथा गया 
था। भगवान्‌ ने इसके सम्बन्ध में कहा था कि यह धर्म परम्परा से आगे चलता 
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हुआ बृहस्पति तक पहुँचेगा; वहस्पति से राजा वसु प्राप्त करेंगे । जिसके 
अनन्तर इसका अन्त हो जायगा । वसु उपरिचर जब इस सम्प्रदाय में दीक्षित 
हुए तब उन्होने एक अ्रश्वमेघ यज्ञ का श्रायोजत किया, जिसमें पशु-बलि नहीं 
दी गई तथा यज्ञ का सम्पूर्ण विधान आ्ररण्यक के अचुसार हुआ्ना। इसमें साक्षातत्‌ 
हरि (विष्णु ने वसु को दर्शन देकर यज्ञ-भाग ग्रहरा किया था, परन्तु हरि का 
दर्शन श्रन्‍्य पुरोहितों श्रथवा ऋषियो फो नहीं हुआ । इस पर बृहस्पति बहुत ही 
ऋ्रोधित हुए । उन्हे एकता, छद्विता व. चिता ऋषियों ने श्रपने अनुभव के श्राधार 
पर समभाया कि हरि के दर्शन प्रत्येक को नहीं होते । जिन पर उनको कृपा 
होती है वे ही उनके दर्शनों के भ्रधिकारी हैं। श्रीहरि बलि-पशुयुक्‍त यज्ञ-यागादि 
करने वाले बहस्पति श्रौर एकता, ह्विता, चिता आदि कठोर तपस्वियों से प्रसन्‍न 
होते हैं। थे वसु-जसे ऐकांतिक उपासक से प्रसन्न होते हैं । 

इसके साथ ही नारद का व्वेत द्वीप वाला प्रसंग भी है। नारद नर- 
नारायण की प्रेरणा से बवेत द्वीप में जाकर परकव्रह्म भगवान्‌ की पविन्नता, 
ऐदवर्य, वेभव श्रादि का वर्णन करते हुए धार्थना करते हैं। भगवान्‌ प्रसन्‍्त 
होकर दर्शन देते हैँ और कहते है कि जो केवल मेरा ही भजन करते है उन 
एकांत साधकों पर प्रसन्‍्त्र होकर मै दर्शन देता हूँ । श्रव से तुम्हें श्रपना वासुदेव 
धर्म सुनाता हूँ । ह 

वासुदेव ही परन्नह्म परमात्मा हैं; वे श्रात्मा्रो के भी श्रात्मा हैं। वही 
सृष्टि-कर्ता हैं। संकर्षण च।सुदेव के ही रूप हैं तथा जीव-मान्र के प्रतीक हैं । 
मनस्तत्त्व के प्रतीक प्रद्युम्त संकषंण से तथा जीवात्स! के प्रतीक श्रमिरद्ध प्रद्यु मत 
से ही निकले है। इस तरह संकर्षण, प्रद्य म्त व श्रनिरुद्ध मेरी ही पृत्तियाँ हैं । 
देवता, मनुष्य तथा पदार्थों की उत्पत्ति मुभ से ही होती है भौर वे मुक्त में 
ही लोन हो जाते हैं। बराह, नसिह, परशुराम, रामचन्द्र मेरे ही श्रवततार हो 
के हैं तथा कंस श्रादि अ्रसुरो को मारने के लिए में फिर श्रवतार लू गा। उस 
समय अपने उपयुक्त चार रूपों से सब कार्य सम्पन्न करके श्रौर सात्वत हारा 
हारिका तगरी का नाश करके न्ह्यगलोकच ला जाऊँगा । इतना सब सुनकर नारद 
पुनः बद्रिकाअ्स नर-नारायण के स्थान पर लौट श्राएं । 

इसी पर्व के श्रन्य श्रध्यायों में वे श्रपनी तीम सूत्तियों या मूल तत्त्वों को 
सहायता से निप्पाप साधक्ष की झुक्ति का वर्णन करते हैं।" ऐसा साधक 
मृत्यु के पदचात्‌ सर्वप्रथम सुर्य लोक में जाता है; जहाँ उसके सब लोकिक गुरा 
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जल जाते हैं तथा वह सूक्ष्म रूप धारण कर लेता है। तब वह अनिरुद्ध में प्रवेश 
करता है, वहाँ 'मन' बनकर प्रद्य मत में प्रविष्ट होता है। फिर इस रूप को भी 
छोड़कर संकर्षण श्रर्थात्‌ जीव में प्रदेश करता है। फिर त्रियुणों से छुटकारा 
पाकर घट-घट बासी परब्रह्म परमात्मा में लीन हो जाता है । 

३४८वें अ्रध्णाय में कहा गया है कि यह ऐकांतिक धर्म वही गीता-वर्स है 
जिसे भगवान्‌ कृष्ण ने अजुन से कहा था। इसको परम्परा बताते हुए कहा 
गया है कि इस सनातन धर्म को समभना तथा इसके अनुसार श्राराधना करना 
कठिन होने के कारण इसे सात्वत ही पालन करते है । 

रामायण-काल के पश्चात्‌ बोद् और जन धर्मों का भारतवर्ष में खूब 
प्रसार हुआ था। इस धर्मो ने प्राचीन परम्परा-प्राप्त, वेद-उपनिष<, शास्त्र- 
सम्मत कर्म-विधानों तथा उपासना-पद्धतिषों का खंडन करते हुए नये मार्ग का 
प्रतिपादन किया। यद्यपि भ्रधिकांश जनता इस नई तडक-भडक से प्रभावित हो 
चुकी थी, परल्तु पुर्वंजो से पाये हुए धामिक विधानो के फलस्वरूप सन में छिपे 
हुए गहरे संस्कार बारम्बार जागृत हो उठते थे । भगवान्‌ बुद्ध के महा निर्वाण 
के पश्चात्‌ धर्सावलम्बियों में जो अष्टाचार फेला उससे जनता सें और भी 
असंतोष फँलने जगा । जनता की यह मानसिक स्थिति महापुरुषों से कंसे छिप 
सकती थी ! इसलिए ब्रह्मषि वेदव्यास न ऐसे धर्म की स्थापना की जिसमें 
बेदिक, शास्त्रीय यज्ञकर्मानुष्ठानो को, उपनिषद्‌, वेदांत-प्रतिपाद्य ज्ञान योग को 
तथा हृदय-प्रधान भक्ति को समान स्थान प्राप्त हुआ । इसे भागवत-धर्म कहा 
गया, जो बोढ़ और जन दोनो धर्मों से कहीं श्रधिक आऋापर्षक एवं स्थायी सिद्ध 
हुआ ।* वसु उपरिचर के आउूपान हारा वेदव्यास' ने अऑहिसायुक्त यज्ञों की 
महत्ता को स्थापित किया । | 

तिगुण के व्यक्ष रूप समय, अ्रवतारी, हरि का एकनिए्ठ भावना से 
उपासना का विधान पिछले काल में प्रतिपादित भक्ति के सिद्धान्तो से अधिक 
विकसित रूप लेकर श्राया । ब्रह्म, जीव तथा जगत्‌ का एक-दूसरे से सम्बन्ध 
उनको उत्पत्ति श्लोर लय का सेद्धान्तिक निरूपण भी भक्ति के अनुकूल 
हुआ । उसी के श्रतुकूल भगवान्‌ की श्रम्य शक्तियों का युर्त रूप में सगुण श्रवतार 
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माना गया (संकर्षणा, प्रद्धू मत शरद), स्वयं भगवान्‌ का विभिन्‍न रूप में पृथ्वी 
पर अ्रवतार, (कच्छ, नृत्तिह, राम, कृष्ण शझ्रादि) भो स्वीकृत हुआ। भगवान्‌ 
वामुदेव प्रवम्क्त, सर्वश्वर, नि ण, जगत्‌ के श्रादि कारण, परत्नह्म के अ्रवतार 
हैं। यह वात मुख्यतः दो उद्देश्यों से कही गई । 

प्रथम भवित-मार्ये के पुत्रे श्रन्य सम्प्रदायों का उपदेश निगं ण मिराकार में 
श्रपनी प्रात्मससत्ता को लीन कर देता था, परन्तु भक्ति-मार्म में मराकार वासुदेव 
या उनके अन्य रूप (राम, कृष्ण श्रादि) भ्रतिष्ठित किये गए। स्वतावतः प्रश्न 
उठता था कि नराकार सीमित सत्ता में सर्वशकितमान्‌, सर्वेब्यापी, श्रनंत, श्रसीम 
के श्रंद्ा श्रात्मा का विलीनीकरण कंसे होगा ? इसलिए तत्त्वतः यह सिद्ध किया 
गया कि अनंत, सर्वव्यायी परब्रह्म नर रूप में अवतरित होते हैं । 

हितीय, ददि ऐसा नर रूप वासुदेव संसार में तटत्थ रूप से रहे; हमारे 
दुःडो को दूर करता हुआ, हमारे सुखो में साथ देता हुआ थे दिखाई दे, तो 
उत्तके प्रति महत्व की भावना भज्रे ही रहे, भ्रद्धा, प्रेम, भक्तित नहीं हो सकती । 
फिर उसझे प्रति बह लगाव, यह प्राकर्बषण, सर्बस्व त्यागकर उसके पीछ लगने 
की प्रवल कामना, श्रात्म-समर्पण की भावना उत्पन्त होगी । जो भक्ति-मार्ग के 
उपासक के लिए प्रत्यक्त आवश्यक है। इसलिए ऐसे वातुदेव को श्राराध्य 
बनाया गया जो हमे, हमारे धन को घर्सम-प्रसार में तत्पर साधु-सततो, महापुरुषों 
को दुग्यो व धर्म-सहारको से बचाता है, सुख-शान्ति का साम्राज्य फेलाता हें । 

चसु उपरिचर तथा नारद के उपयु कत आव्याव साधता-क्षेत्र में ऋमझाः 
दो विकासोन्द्रख्ती सोपान है । वसु के आज्यान में वासुदेव श्रौर उनके तीन रूपो 
फा कोई उल्लेख नही है। वहाँ सर्व-शक्तिमान परमात्मा को हरि कहा गया 
है, जिनकी पुजा का दिधान न्नभी यज्ञ से ही सम्बन्धित है। हितीय उपास्यान 
में बासदेव, उनके भाई, जड़के तथा नाती पूुजनीय बताए गए है । इस नये धर्म 
को गीता के प्रतिपादित धर्म के समान कहा है । इस धर्म के श्राद्य प्रवर्तक स्वतः 
नाराष्स हैं। पहले उपाज्यान वाले घधर्मं-मार्ग के प्रव्ंको का कोई प्राचीन 
ऐतिहासिक उद्भव नहीं बताया यया है। इन बातों से विदित होता है कि 
उपय दत उपासना-पद्धति की स्थापन्त बहुत प्राचीन समय में हो चुकी थी, 
जिसे सुनिश्चित व सब्यवस्थित स्वरूप गीता मैं प्राप्त हुआ । इस धर्म के मानने 
वाले झागे चलरूग सात्वतों ते मिल गए ।* 
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सात्वत धरम--यह जानना श्रावदयक है कि सात्वतों का बृष्णि, अ्न्धक 
आदि चंशों से तथा सात्वत धर्म के चरम लक्ष्य चासुदेव से क्या सम्बन्ध है ! 

भीष्म पर्व के श्रन्‍्त में भीष्म कहते हैं कि ये अ्रतन्‍्त, श्रलोंकिक, लोक-हित- 
कारी और परम प्रेमास्पद परमात्मा वासुदेव है। ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य तथा 
श्र निरन्तर इनकी पूजा करते हैं। हापर के श्रन्त में तथा कलियुग के प्रारम्भ 
मे संकर्षण ने उन्तका सातवत विधि से गुण गाया है ।'* 

(विष्णु पुराण में यादव व वृष्णि-वंश का वंद-वृक्ष दिया हुआ है। उससें 
सात्वत को श्रमृषा का पुत्र बताया है। आगे कहा है कि सात्वत को ससन्‍्तानें 
सात्वत कहलाईं ।* ह 

'ओीमद्भागवत' में सात्वतो को महान्‌ भागवत तथा वासुदेव-परायण ब्राह्मण 
कहा गया है, जिनकी पुजा-पद्धति विशिष्ट प्रकार की है । इसमें सात्वत, 
अ्रन्धक तथा वष्छियों को यादव-बंशी बताया है श्रौर चासुदेव को सात्वतर्षभ 
कहा है ।* 

इन प्रमाणो से विद्ित होता है कि सात्वतों का एक स्वतन्त्न सम्प्रदाय था, 
जिसके अनुत्तार पुजा-विधान करने वाले सात्वत कहलाते थे। इनके उपास्य 
देव परमात्मा के ही श्रवतार नर-रूपी वासुदेव हैं। वासुदेव की पुजा उनके 
अंशावतार व्यहों के साथ होतो है। वासुदेव तथा अन्य व्यूहू समस्त यादव- 
वंश के अधिपति हैं तथा भ्पने विशिष्ट श्रलोकिक गुणों के कारण समस्त वंश 
के पुजनीय हैं। वष्णि, अन्धक आदि समस्त शालाएँ यादव-कुल की हैं । 

भीष्म पर्व के ३५वें अ्रध्याण में बहा पुरुष परमेदवर की प्रार्थना करते हुए 
कहते है--'देव, यदु-बंद्य की वृद्धि करे। वासुदेव, श्राप ही कृपा से यह 
रहस्य में बता रहा हैं (रहस्य आगे कहा है) । आपने स्वयं को सकषण रूप 
में प्रकट करके अपने पुत्र प्रद्यस्‍्त को उत्पन्त किया । विष्णु ने ही अनिरुद्ध को 
उत्पन्त किया और उसी से सेरा जन्म हुश्रा । में भी वासुदेव के श्रंश से श्राप 
ही के द्वारा उत्पत्त किया गया हूँ। अ्रगले भ्रष्याय में प्रजापति परमात्मा का 
मनुष्यों के बोच नर-रूप वासुदेव के स्वरुप से अवतरित होना बतलाते हैं। 
श्रतन्त ईश्वर का सम्बोधन परे भ्रध्याय में वासुदेव! नाम से किया गया है। 


१ २, २ (0॥९060 ४०755 ०0/ ध्‌ रि, ७५ छात्र, 
५४०१, १५, 

४. ऊपर वताया जा चुका है कि नारायगीय सम्प्रदाय में व्यूहों की पूजा का 
विधान है तथा यही धर्म आ्रामें चलकर सात्वतो से मिल गया । 


पप . भद्दाकवे सूरदास 


तात्पयं यह कि प्राचीन युग में संक्पण भ्रादि को दासुदेव ने हो प्रकट किया 
था ब्रह्मा जी ने यह प्रार्थना की कि वे इस युग सें भो अ्रपन चतुब्य हो के 
साथ पुनः प्रकट हो । इस प्रकार वासुदेव स्वयं इस उपासना-पद्धति का प्रसार 
करने ब.ले सिद्ध होते हैं। 

इस धर्म की प्राचीनता बताने के लिए गीता में कहा है कि प्रत्येक ब्रह्म के 
प्रारम्भ में नारायण इसका उपदेद् देते हैं।* ब्रह्म में भी इसकी सर्वप्रथम 
शिक्षा पितामह या प्रजापति द्वारा दी गई थी, तदनन्तर वह दक्ष-प्रजापति को 
प्राप्त हुई । दक्ष से वेवस्वत मतु और फिर मन्तु से इ्वाकु को प्राप्त हुई । यही 
परम्परा नाराग्शोय रुफ्प्रदाय में भी कही गई है जिससे ज्ञात होता है कि गीता 
का भागवत्‌-धर्म तथा भारायणीय एकातिक धर्म एक ही है । 

यह भी बताने को चेष्टा की गई है कि सात्दत धर्म की उत्तत्ति सृष्टि- 
निर्माण के समय से ही चली ञ्रा रही है तथा उसका पालन भी उपय क्त 
परम्यरा से चला श्रा रह है। परन्त इस बात से यह नहीं कहा जा सकता कि 
यह धर्म उस समय लोक-गअच्जित था। इसका पत्यक्ष प्रमाण नहों धिलता कि 
यह धर्म उठी समय से लोक-धर्म हो गया था। इस धर्म का लोक में प्रचार 
कव से हुआ, इसका प्राचोनद्म प्रमाण पाणिनि के सुत्र है। उनसे थ्ह भी 
माल+त होता है कि राम-कण्ण के सन्दिर में कोर्तेत आ्रादि के लिए भक्तगण 
एक त्रत हीते थे । ऐसी स्थिति मे इस उपासना का श्रारम्भ पाणिनि के अनेक 
वर्ष पूर्व हो गया होगा। यही बात पीछे न.रायणीय धर्म के विषय में कही 
गई। अ्तएवं नारायणी सात्वत तथा भागवत धर्म एक ही है। “इसका 
(भागवत्‌ था नारायणीय) सात्वत नाम इसी कारण पडा, क्योकि इसका 
प्रकार यादव अथवा सात्वत-कूल में था ।* 

वासुदेव की उपासना के प्रस्तार के साथ ही नामो में परिदर्तन होता रहा । 
उन्हे कोई केशव, कोई जनारदत तथा छुछ लोग कृष्ण कहते थे । पतंजलि के 
महाभाष्य में तीनों नागो का प्रयोग पाया जाता है। इनमें कृष्ण नाम संत्रधिक 
प्रचलित होता गया। सर्वप्रथम कृष्ण नाम बेद मे मिलता है। ऋग्वेद, श्रप्टम 
मंडल, ७४वें मन्त्र के द्रष्टा ऋषि कृष्ण बताये गए हैं। वे मन्त्र के तीसरे और 
चौये छन्धे में अपने को कृष्ण कहते हैं। 'अनुक्रमरि के लेखक उन्हें भ्रगिरस 
प्रयवा आऑगिरंस की सन्तान कहते है। पाणिनि से सम्बन्धित गण में कृष्णायन 





१. श्रीमद्भगवद्गीता ४१ | 
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व रानायन गोत्र के प्रव्तंक ऋमशः कृष्ण व रण बताये गए हैं। दोनों त्राह्मण- 
गोत्र है तया दक्षिष्ठ-गोत्र के अन्तर्गत आते हैं । 

इसके प:चात्‌ देवकी-पुत्र कृष्ण का नाम छान्दोग्योपनिषद्‌ में मिलता है। 

यहाँ इग्हे घोर अंगिरस ऋषि यज्ञ-दर्शन सुनाते है। इससे ज्ञात होता है कि 
अंगिरत कृष्ण के गुरु है। यदि कृष्ण श्रंगिरस हैँ तो हम कह सकते है हि 
कृष्ण नामक ऋषियो की परम्परा ऋग्देव से छांदोग्योपनिषद्‌ तक चली झाई । 
“जब वास रेव को परम्परा बताया गया तव उपयुक्त परम्परा से चले आए 
ऋषि कृष्ण को भी वासुदेव से मिला दिया गया । १ 

गाया या जातक के दीकाकारो का मत है कि “कृष्णा एक गोत्र का नाम 
है। कार्षायत्र गोत्र प्रचलित हुआ । यह गोत्र वश्चिग्ठ व पराशर गोत्र के 
अन्तात आता है। ब्राह्मणों का होने पर भी यज्ञ के समय क्षत्रिय अपने कर्मादि 
अनुष्ठान उस गोत्र से भी करा सके है। श्राइवलायन सूत्र के- अनुसार यज्ञ 
में क्षत्रय का गोत्र उतके पुरोहितो के गोत्र के श्रनुसार होता है। इस तरह 
वासदेव कृ णायन गोत्र के हो गए, यद्यपि वह गोत्र ब्राह्मणों का था। कृष्णायन 
गोत्र का होने से वसुदेव को कृष्ण कहा गया। प्राचीन कृष्ण-सम्बन्धी समस्त 
ज्ञान वासुदेव में निहित बताया गया । महाभारत सभा पर्व के ३८वें अ्रध्याय में 
भीष्म कहते है कि कृष्ण को आदर देना चाहिए, क्योकि वे वेद-वेदांग के ज्ञाता 
व ऋत्विज है ।* 

महाभारत झौर गीता के झ्राविर्भाव से पूर्व जो कर्मे-प्रधान और ज्ञान-प्रधान 
सार्गे चले आ रहे थे, उनमे हृदय के योग का महत्त्व भ्रषिक नही समभा जाता 
था। परन्तु वेष्णव-धर्म के क्रम विकास में हम यह भी देखते है कि जहाँ 
एक ओर इन सार्गो की महत्ता स्वीकृत हो चुकी थी, वहीं दाहनिको को हृदय 
के योग को भी आवश्यकता ध॑'रे-धीरे भ्रठुभव होने लगी थी। उसके श्रतुसार 
उन्होने ब्रह्म के स्वरूप का विरूपण शोर साधना-मार्ग की प्रक्रिकन्ों का विधान 
भी हमारे सांसारिक व्यवहारो में किया । 

'उपनिषद्‌ के अनुसार ज्ञान के द्वारा मोक्ष-प्राप्ति हो सकती है। परन्तु 
गीता में कृष्ण कहते है क्रि मुझे झ्रात्म-समपंण करने वाला भी सब वन्धनों से 
छुटकारा पा सकता है। गीता के पूर्ववर्ती दर्शन भी यही कहते है कि पापियों 
का कर्मों से छुटकारा होना असम्भव है, परन्तु गीता में भगवान्‌ कृष्ण कहते हैं 


१. (.006060 ४४०४5 ० 57 7२ एफ्क्मातगात्वा, ए०, 7५, 
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२० महाकवि सूरदास 
कि महान्‌ पापी भी मेरे सम्मुख होते ही सावु हो जाता है ।* 

इस प्रकार गीता के श्रत॒ुसार जीवात्मा में श्रद्धा, समर्पण , भक्ति की भावना 
फो सर्वप्रथम महत्ता दी गई । गीता में ही भक्ति-प्रक्रिव का उल्लेख मिलता 
है, जहाँ कि कर्म, ज्ञान तथा अन्तिम फल की चर्चा है । उपासकों का 
नित्य व्यवहार भी समर्पण-वुद्धि से करने के लिए कहा गया हैं। झज न का 
हृदय व्यथित है । उसे दुःख हैं कि तुच्छ राज्य के लिए प्रेमी सम्बन्धी-जनो को 
यद्ध में मारना पड़ेगा।' भगव'न्‌ उसे द्वितीय अध्याय से लेकर दशम अध्याय 
तक समभाते हैँ, फिर भी उसे संतोष नहीं होता । तव भगवान्‌ शअ्रपने विराट 
स्वरूप का प्रदर्शव करते हैं। वे कहते हैं--'उत्पत्ति, स्थिति, और विनाश का 
कारण में ही हैं, अपने को इनका कर्त्ता तू क्यों समझता है कर्म कराने वाला 
कर्म की प्रेरणा देने वाला तो मै हूं ।”* श्रजु न ! जो पुरुष केवल मेरे ही लिए, 
तया सब-कुछ मेरा ही समझता हुआ सम्पूर्ण करत्तेव्य-कर्मों को करने वाला है, 
मेरा परायण, मेरा भक्त है भश्रासक्ति-रहित है और सम्पूर्ण भूत प्राणियों में 
चर भाव से रहित है, वह अनन्य भक्तियनग पुरुष मुझे ही प्राप्त करता है ।४ 

गीता के कई भाष्यकारों का मत है कि, उसमें भक्ति-सम्बन्धी निष्ठा 
श्रयवा पथ का निर्देश अलग से नहीं है, ओर है भी तो कम-परक । परन्तु गीता 
में हृदय-हीन कर्म व शान का पोवर सर्वत्र नहीं है, केवल ययास्थान ही उसका 
निश है। कर्मों का समपंण ही भक्ति-तत्व है। “गीता कर्म-बोग का 
ग्रंथ है परन्तु वह ऐसे कर्म का संदेश देता है जिसका पर्यवत्तान 
ज्ञान में होता है। गीता ऐसे ही कर्म-योग की बजिक्षा देती हैं, 
जिसके फलस्वरूप आध्यात्मिक ज्ञान व शान्ति प्राप्त हो । वह कम को 
उपासना रूप में ग्रहण करने के लिए कहती है, जिससे हम अन्त में झात्म- 
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२. अपिचेत्सूदुराचारों भजते मामनन्यभाक्‌ । 

साघुरेव स मन्तव्य, सम्यक्‌ व्यवसितों हि स. ॥ 

गीता, १ला अध्याय, २८ से ४६वें ब्लोक तक | 

४. गीता ११वाँ अध्याय, ३२वाँ इलोक । 

५, मत्कमेक्ृन्मतरमों मदभक्‍तः संग वजितः । 
नित्रर सर्वभूत्तेपु य. स मामेति पाडव” ॥११, शशा। 

६. गीता १२॥६।॥ 


न्प्ण 
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निवेदन तक पहुँच जायें ।* 
गीता का महावाक्य भ्रन्तिम अ्रध्याय में दिया हुआ है। वहाँ भगवान्‌ 
कृष्ण अजुन से कहते हैं कि अपने हृदय में मुझे बसाकर सेरी शरण में 
आरा जाओ्रो । मेरी कृपा-दृष्ठि से तुम्हें परम शान्ति प्राप्त होगी। सच को पुर्णतया 
सुझमें लीन कर दो, सेरी उपासना करो, मेरी पूजा तथा मेरे लिए ही यज्ञ 
करो । तुम मोक्ष गति को श्रयद्यय प्राप्त करोगे, क्योकि तुम मुझे बहुत प्रिय हो । 
समस्त धर्मों को छोड़कर मेरी शरण में चले श्रा्नो । में तुम्हें समस्त पापों से 
मुक्त करके सोक्ष दूंगा।* 
जिस तरह कर्मों का पर्यवसान ज्ञान में होता है उसी तरह ज्ञान की 
5अन्तिम पराकाष्ठा सम्पूर्ण आत्म-समपंण में है ।? क्केबल बुद्धि के द्वारा ज्ञान 
का वबाह्म-प्रहणा ही होगा, उसका केवल बोध ही होगा । वह साधना-पथ के लिए 
प्रारम्भिक श्वस्था भले ही कही जाय, परन्तु उस ज्ञान में यदि गाम्भीय, श्रात्म- 
साक्षात्कार की श्राकुलता तथा दृढ़ निश्चय की भावना न होगी तो वह केवल 
श्रम ही होगा। ज्ञान तो वही है जिसमें श्रन्तरात्मा जागृत हो उठे, प्रकाह 
पाकर उससे श्रालिगन, ,ाक्षात्कार तथा एकाकार के लिए व्यग्न हो जाय। 
ऐसी उपासना झोर स्थिति केचल हृदय के भाव-प्रदर्शन-मात्र से प्राप्त नहीं 
होती, वरन्‌ चिरकाल से अज्ञानान्धकार से व्याप्त हृदय के श्रान्तरिक प्रकोष्ठों 
में ज्ञान-ज्योति को पहुँचाने से होती है। उसमें सर्वस्व दान की श्रावश्यकता 
होती है, उसमें समस्त कर्मों के त्याग की श्रावश्यकता होती है । हमारी समरत्त 
शान्तरिक और बाह्य चेष्टाओं, कर्मों और संकल्पो का आ्रराध्य के चरणों में 
समर्पण होना चाहिए ।* / 
इस प्रकार गीता श्रात्म-समपंण के भाव से श्रोत-प्रोत है, जो भवित की 
अन्तिम व सर्वेश्रेष्ठ प्रक्रिया है । 
श्रीम:दूगवद्गीता में भक्ति के दाशंनिक पक्ष, साध्य पक्ष एव. साधना पक्ष 
का भ्रच्छी तरह निरूपण हुआ है, परन्तु इस प्रन्थ का महत्त्व प्रथम दो पक्षों की 
विवेचना के कारणु न होकर अ्रन्तिम श्र्थात्‌ साधना या उपासना-पक्ष के विस्तत 
निरूपण के कारण है। भ्रजु न न तो इस बात के जिज्ञासु है कि ब्रह्म क्या है 
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२. गीता १६६५,६६ | 
३. गीता ४।३३॥ 
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२२ सहाकवि सूरदास 


-जगत्‌ कया है, जीव दया है श्रादि ? श्रीर न इस जिन्नासा के क्वारण वे, वृद्ध से 
ही विमुख हुए। अ्रजुन तो अपने विरोध में युद्ध के लिए खड़े प्रियजनो को 
देखकर किकतंव्य-विमृढ़ हुए है तथा अपने त्रिय सखा कृष्णा से ऐसी परिस्थिति 
में मार्ग-दर्शन की याचना करते हैं। इसी मार्ग-दर्शन, कत्तंव्य की दौव्र लालसा के 
फारण भगवान्‌ श्रीक्षण्य को श्रध्यायो में ्रजु न को उपदेश देना पड़ा । यह तो 
पहले ही कहा जा चुका है कि गीता भक्ति का सनंप्रथम शास्त्रीय ग्रन्थ है । 
इसमें जो भक्ति का स्वरूप झ्रोर प्रक्रियाएँ त्रताई गई है वे सब हृदय की 
स्वभाविकर प्रेरणा से उदभूत है, जिपे भागवतृ-धर्व कहते है । वार.बरीय श्रौर 
गीता-धर्म की एक ही परम्परा होने के कारण गीता-धर्म भक्ति-प्रधान है । 
स्वयं महाषि वेशम्पायत ने महाभारत में कहा है कि गीता में भागवत्‌-धर्म की « 
ही चर्चा है ।" 

भक्ति के दो स्वरूप हैं। प्रेम-त्वरूप-भवित में साधक कर्मो का भ्रवलम्बन 
ने लिकर शआआाराध्य की प्रेमयुक्‍त क्रीड़ान्नी श्रादि में वृत्तियों को रमाता हुग्रा 
गन्तव्य स्थल तक पहुंचता है। मर्यारा-भक्ति में आराध्य को उपासना के साथ 
वेदिक-शास्त्रीय श्रादि कर्मो का विधान भी रहता है। भक्ति के भावावस्था के 
अ्नुत्तारा दो भेद और किये गए है--(१) परा भदित श्रौर (१) साधत- . 
स्वरूपा भक्ति। परा शवित शहद्ध प्रेरावस्था है श्रौर साधन-रवरूपा भवित परा 
भवित की श्रव॒स्था तक पहुंचने के पूर्व नव-दिद्या भवित है। गीता में नव-दिद्या 
भक्ति फा प्रतिपादन है तथा वह प्रेम-स्वरूपा भक्ति फी पोषक ते होकर भर्यादा , 
भक्ति की पोषक है। 

गीता में कहा है कि इस सार्ग पर चलने वाले व्यवित में श्रद्धा का होना 
अत्यन्त श्रावव्यक है। जिसको वृद्धि शंकाशो श्रौर दर्का से भरी है, वह श्रागे 
दया बढ़ सफ्रेगा ? उसने तो अभी श्रपनता पथ ही निद्चिचत नहीं किया । विवेक- 
हीन, श्रद्धा-रहित श्लौर संदाययुक्‍त पुरुष परमार्थ से भ्रप्ट हो जाते है।' श्रद्धा 
की नितातत झादशयकता का निरुूपण भगवान्‌ यही कहकर करते है कि 
श्रद्धावान्‌ पुत्ष ज्ञान को प्रप्प्त होता है तथा ज्ञन के कारण उसे भगवदु-प्र:थ्ति 
से परम शान्ति मिलती है । 

श्रद्धा की महत्ता बताने के लिए उसका श्रत्यत्त प्रारम्भिक रूप भी श्रेक्रित 
किया गया है । भगवान्‌ कहते हैं कि जो कोई श्रद्धा पुर्वक दोष न देखते हुए इस 





१, महाभारत, द्यान्ति-पर्व ३४६॥१० । 
२. गीता ४।४०। 
३- गीता ४१३६। 


भक्ति का विक्रांस २३ 


गीता का ही अ्वरा करेगा, वह पापों से मुक्त होकर शुभ लोकों को प्रप्त 
होगा ।* 

यही श्रद्धा के सात्विक स्वरूप के प्रथम सोपान का भहत्त्व है। भगवान्‌ 
राजसी व तामसी अद्धा से युक्त देव-यक्ष, भूत-प्रेतादि के पूजने वालों का भी 
तिरप्कार नहीं करते ।* परस्तु वे कहते है कि उतका यह पुज्त श्रविधि एवं 
श्रज्ञात पुवंक किया गया है । 

श्रद्धा का राजसी व तामसी रूप विकृत है। जीवन-भर इस प्रकार पुजन 
करते हुए भी भ्रत्त में उपासकों का पतन ही होता है ।* श्रन्तः:करण की शुद्धि 
के लिए तो श्रद्धा का सात्विक रूप अ्द्धीकःर करना ही श्रेयस्कर है। गीता का 
बारहवाँ अ्ध्याप भवित-योग के नाप्त से प्रसिद्ध है। भगवान्‌ छृष्ण अ्रजुन से 
कहते हैं कि मेरी प्राप्ति के लिए प्रहण की हुई श्रद्धा से जो भुभे भजता है, 
उपासना करता है, उसे म श्रेष्ठ योगी मानता हूँ ।* 

भक्ति-मार्ग में श्रद्धा की महत्ता स्थापित करने वाला यह इलोक भक्ति- 
योग के प्रारम्भ में ही बताया गया है तथा समस्त भक्ति-योग सनाने के पश्चात्‌ 
भगवान फिर से अद्धा वी श्रावश्यकता बताते है ।* 

अन्तःकरण की शुद्धि के लिए सबसे पहली शरवश्यकता भगवान्‌ १२वें 
श्रध्याय में बताते हैं । यह उपाय है--कर्मों के फल का त्याग ।४ फल-त्याग से 
तत्काल ही परम शान्ति प्राप्त होती है ।£ फल की इच्छा न रखते हुए. कर्म 
करना निष्कास कम है। निष्काम कर्म से पाप नष्ट हो जाते हैं । 

इसके साथ हो सनुष्य को भगवान्‌ का भजन करना चाहिए। भजन की 
प्रेरणा या तो श्रापत्तियाँ पड़ने पर होती है श्रथवा श्रन्तःकररा की शुद्धि के 


१. श्रद्धावाननसूयश्च श्णुयादपि यो नर । 
सोषपि मुक्त शुभाल्लोका-प्राप्नुयात्युप्यकर्मंणाम ॥१८॥७१॥ 
२६ गीता ६।२३। 
३ गीता €॥२५। 
४ गीता ६॥२४। ] 
४ - मय्यावे्य मनो ये मा नित्यय॒क्ता उपासत्ते । 
श्रद्यया परयोपेतास्ते मे; युवत्मा मता ॥१२॥१॥ 
६. गीता १२२० । 
७ गीता १२११। 
८० गीता १२१२ | 
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रे सह्षकवि सूरदांस 


“पश्चात्‌ । प्रथम प्रेरणा भव्िति-मार्ग की श्रोर ले जाने वालो नहीं है | द्वितीय 
प्रेरणा को ही गीता भ्रधिक महत्त्व देती है ।' भजन का इतना प्रभाव है कि 
महान्‌-से-महान्‌ पापी भो भजन के प्रभाव से साधु हो जाता है।* 

भजन के श्रन्तर्गत कीर्तव तथा नास-स्सरण आते हैं। भगवान्‌ कहते हैं कि 
श्रन्त काल में जिस-जिस भाव का स्मरण करता हुआ मसनृष्य शरोीर-त्याग करता 
है, उसी गति को वह प्राप्त होता है। जो मेरा स्प्रण करता हुआ मृत्यु को 
प्राप्त होगा वह मेरे साक्षात्‌ स्वरूप की प्राप्त करेगा ।* इसीलिए हे श्रज न, तू 
सब समय में मेरा स्सरण करता हुआ युद्ध कर !' 

नाम-स्मरण के साथ-ही-साथ-गोता साधकों से कीर्तन करने के लिए कहती 
है । कीत॑न नाम-रूपादि का होता है। भगवान्‌ कहते हैं कि भक्तजन निरन्तर 
मेरे नाम और गुणों का कीर्तन करते हुए श्रतन्‍्य भाव से मेरी उपासना करते 
हैं। वे वार्तालाप श्रादि करते हैं, तो भी भगवान्‌ के ऐश्वर्य, रूप, गुण 
श्रादि का ।* 

इन सबके साथ-हो-साथ 'पाद-सेवन', श्रर्थात्‌ पूत्ता का भी विधान है। 
भगवान्‌ भक्त के पत्न-पुष्प-फल से हो सम्तुष्ट हो जाते हैं ।* भक्ति-भाव से की 
हुई पूजा से भगवान्‌ की प्राप्ति श्रवध्य होती है। इस बात को भगवान्‌ प्रतिज्ञा 
पूर्वक कहते हैं।” 

भक्षित-ब्ञास्त्रों में उपासना करने की विभिन्‍त भाव-नूमियाँ बताई गई हैं। 

वे हुं--अ्ंशाशी-भाव, दास्य-भाव, सत्य-भाव तथा कान्‍्ता-भाव । जब श्र॒जु न 
भगवान्‌ के विराद स्वरूप की वनन्‍्दना करता है, तब इन समस्त भावों का 
ग्राभास उसमें मिल जाता है। विशेषतया दास्य-भाव स्पष्ट रूप से दिखाई 
देता है। उस विराट रूप को देखकर श्रजु न भयभोत-सा होकर श्रपराधी सेवक 


, येपा त्वन्तगत पाप जनाना पृण्य कर्मेणाम्‌ ॥गीता ७।२८॥ 
. गीता ६॥३० । 
, गीता ८५॥ 
, तस्मात्सवेंपु कालेषु मामनुस्मर युध्य च ॥5८।७।। 
५, गीता १०९ । ह 
६. पत्र पुष्प फल तोय॑ यो में भकत्या प्रयच्छति । 
तदह भक्‍्त्यू पहुतमइ्नामि प्रयततात्मना । 
७. गीता १८६५ । 


लट्‌ 0 0 ७ 


भक्ति का विकास २४ 


> की तरह भगवान्‌ से प्रार्थना करने लगता है।* 

झआत्म-निवेदन भव्ति-प्रक्रियः की भ्रन्तिस अवस्था! है । भगवान्‌ कहते हूँ 
कि हे अजु न, तू जो कर्म करता है, जो कुछ खाता है, हवन करता है, दान देता 
है, तप करता है, सब मुझे अर्पेण कर (* इससे सन और बुद्धि दोनों भगवान्‌ 
में लग जाते है । भगवान्‌ कहते है कि ऐसे उपासक फिर श्रपने प्रार भी मुझे 
अ्रपित कर देते है (5 

कृष्ण ने कहा था : 

सर्व धर्मान्परित्यज्य मामेक शरण ब्रज । 

उपयुक्त विवेचन से स्पष्ट है कि गीता एक भक्ति-प्रन्थ है तथा उससे 
भवित की समस्त विधियों का समावेश है । “श्रद्धा विश्वास की उपासना में 
ग्रधिक महत्त्व देने के कारण गीता को भवित का ग्रन्थ समभता चाहिए ।*४ 

उच्च-से-उच्च स्थिति के पहुंचे हुए भवत से गीता कर्म करने के लिए कहती 
है। जो ब्रह्म में एकाकार हो गया है, जिसने परा भक्ति को प्राप्त कर लिया 
है उसे भी वेद-श्ास्त्र एवं लोक-सम्मत कर्मों का सम्पादन करना चाहिए, फ्योंकि 
लोक-संग्रह के लिए उतका करना श्रत्यन्त श्रावश्यक है । ज्ञान की अत्यन्त उच्च 
ग्रवस्था तक जाने वाले जनक झ्ावि कर्म करते हैं ।* 

इससे ज्ञात होता है कि गीता वंधी श्रर्थात्‌ भर्यादा-भक्ति की समर्थक है । 
ऊपर दो-तीन स्थानों पर बताया गया है कि नारायणीय श्रोर गीता का भाग- 
दत्‌-धर्म एक ही है । महाभारत में नारायणीय धर्म को प्रवृत्ति-परक पर्थात्‌ 


१. तस्मात्परण॒म्य प्रशिधाम काय, 
प्रसादये त्वमहमीशमीड्यम्‌ ॥ 
पितेव पुत्रस्य सेव सख्य:, 
प्रिय प्रियायाहँसि देव सोढुम्‌ ॥११॥१४।॥ 

२. गीता ६।२७। 

३. गीता १०।६९ । । 

४. “[॥6 (९६४३770७ 96 [708९0 797[ए ४5 9 (7९9[756 07 
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४, गीता ३॥२० । 


को मे 


९ सहाकवि सूरदास 


स्तर 


संत्तार के व्यवहारों से लगा हुआ कहा है ।१ “इसका तात्पर्य यह नही कि 
शवरा कीतेन विष्णोस्म रण आदि नव विधा भक्ति गीता को मान्य नहीं है । 
वह कर्मो को गौर कहकर छोड देने और नव विधा में ही लीन रहने की 
स्थिति उचित नही बताती । हमे शास्त्रीय कर्मों का सम्पादन, परमेश्वर का 
स्मरण करते हुए, उसी की निर्मित सृष्टि के सम्रहार्थ निष्काम बुद्धि से करना 
चाहिए। *? 


सत्र काल 


नारद-शांडिल्य भक्रिति-सूत्रः--भवित को छोड़कर भ्रन्य झुक्ति-मार्गो का 
निरूपश सूत्र-पद्धति से विभित्त आचार्यो ने किया था । भक्ति का व्यवस्वित 
विवेवचल कदाचित्‌ नारद ओर शांडिल्य ने ही सर्वप्रथम किया । 

“जीवात्मा परमात्मा का अ्रश है, यह पिद्धान्त 'छादोग्योपनिपद्‌! में शाडिल्य 
के ताम से प्रसिद्ध है। सदानन्द अपने 'वेदान्त सार” में इसका उल्लेख करते हुए 
इसे शाडिल्य का बताते हैं । इस कारण शाडिल्य को उपर्युवत सिद्धान्त का 
प्रथम प्रवेतक मानते हे ।3 यह भक्ति-मार्ग के श्रात्रार्यों द्वौरा श्रागे जाकर 
अ्रपनाया गया है, क्योंकि वह भक्ति के तात्विक विवेचन के लिए श्रावश्यक है । 
फिर भी शॉडिल्य का “'भक्ति-सूत्र' गीता के झ्राधार पर लिखा हुआ कहा जाता 
है।* शाॉडिल्प ने भवित का जो निरूपण किया है वह नारद से पहाँ तक 
मिलता है यह देख लेना चाहिए । 

देवा नारद ने भक्ति की व्यास्या की है ।। “उतके अनुसार भवित चित्त 
की वह वृत्ति है, जिसकी प्राप्ति होने पर व्यदित के सारे कर्म, सारे आचार 
ईश्वर को श्रपित हो जाते है और तदनुरूप ही साधक साध्य भ्रथवा ध्येय. की 


१. भहाभारत, शान्ति पर्च ३४७।८१ । 

२. 'गीता रहस्य, लोकमान्य तिलक (पृष्ठ ४३५) 
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४. वही, पृष्ठ ४३७ । 

पर, नारदस्तु तदपिताखिला चारता। : 
तहिस्मरतों परमव्याकुलता चेति॥। (मारद-भविति-सूत्र १६) 


है." कि 


भक्ति का विक्रात २७ 


विस्मृति होते ही अत्यन्त व्याकुल और अधीर हो उठता है ।”" -इससे ज्ञात 
होता है कि प्रेम की पराकाष्ठा में, जब साध्तक अपने-आ्रापको भूल जाता है, तब 
उसे कर्मपण करने की श्रावद्यकता नहीं होती, कर्म स्वयं ही श्राराध्य को 
श्रपित हो जाते है। फिर उसके कर्म श्रपने लिए नही होते । गीता की भाँति 
नारद भी भंक्ति की श्रन्तिस अवस्था तक कर्मो का होना मानते है। परन्तु जहाँ 
गीता का स्पष्ट निर्देश है कि साधक को श्रन्त तक लोक-संप्रहार्थ कर्म करना 
चाहिए, वहाँ नारद प्रेम-तत्त्व को श्रधिक महत्त्व देते हुए कर्मो का 'ईइवरापेण' 
होना स्वय ही स्वीकार करते हैं । प्रेण की इतनी उच्च स्थिति न हुईं, तो वह 
पुर्णा रूप से भक्ति च कहुलायगी । नारद भक्ति की चरमादस्था में कर्म करना 
झ्रथवा न करने का प्रइत ही नही उठाते । इस प्रकार कर्म को थोड़ा छोड़कर 
भक्ति या प्रेम के तत्व का श्रधिक समावेश्ञ नारद-भक्षित की विशेषता है । इसी 
प्रेम-प्रधान-भक्ति को नारद प्रेम-रूपा-भक्ति कहते है।* - 

सह॒दथि शाडिल्य ने भी कुछ इसी प्रकार भक्ति की व्यरूपा को है-- सा 
परान रक्ति रीइवरे । * 

“उनके अनुसार 'परा' भक्ति ईष्वर मे भ्रनुरक्ति या अनुराग है । भ्रतुरदित' 
का 'अन! इस वात का द्योतक है कि वह राग, प्रेम-भाव ध्येय के महत्त्व, 
श्रनत्य, नित्यत्व श्रादि के जान लेने के बाद ही उत्पन्न होता है और जैसे-जैसे 
ध्येय के महत्त्वादि ग्रुण झ्ात्म-दर्शंन का रूप धारण करते जाते हे बेसे-ही-वबंसे 
वह ॒रागात्मिका वृत्ति या प्रेम-न्भाव भी अगाढ़ श्रौर श्रद्धितीय होता जाता है, 
यहाँ तक की परिपाक की चरम सीमा पर परा भवित का नामान्तर हो 
जाता है ।९ 

स्पष्ट है कि शांडिल्य साधक के लिए, साध्य के ज्ञान का होना परम 
श्राददयक मानते है । ज्यो-ज्यो साध्य का स्पष्टीकरण, साक्षात्कार और 


१. नारद और शाडिल्य की भव्ति-पद्धति', लेखक श्री आराद्याप्रस,द मिश्र 
एम० ए० (हिन्दुस्तानी एकेडेमो की त्रैमासिक पत्रिका, अदतृवर-दिसम्बर 
१६४६) । 

२. नारद-भवित-सूत्र २। 

शाडिल्य-भवित-सूत्र २। 

'नारद और शाडिल्य कौ भवित पद्धत्ति', लेखक श्री श्राद्याप्रसाद मिश्र 
एम० ए० (हिन्दुस्तानी एकेडेमी की त्रैमासिक पत्रिका, भ्वतूवर-दिसस्वर 
१६४६, पृष्ठ ३५१) । 


०५ न्प्फं 


र्प८ महाकवि सूरदास 


प्रात्मानुभव होता जायगा त्पो-त्यों प्रेम भी मढ़ता जायगा । “आ्रावश्यक होने के 
कारण उसे भवित का वहिरंग न कहकर अतरग बताया है |“ गीता में भी 
ज्ञानी भक्तो फो.- श्रन्य तीन भकक्‍तो से श्रेष्ठ बताया है। चहाँ श्रेष्ठत्ता का कारण 
साध्य में हृढ़ निष्ठा होता बताया है।'* वह प्रेम की निष्ठा है श्रथवा अन्य 
किसी भाव को, इस विषय में गीता कुछ नहीं कहती । गीता ज्ञान को मुक्ति 
की साधनावस्था मानती है, तो शांडिल्य ज्ञान को शुद्ध प्रेमा-भक्ति की प्राप्ति 
फा पूर्व श्रंग । शाॉडिल्य के श्रनुसार भक्ति शुद्ध रागात्मिका चृत्ति है। कर्म का 
क्या स्वरूप है, क्या अ्रवस्था है इस विषय में शांडिल्य कुछ भी नहीं कहते । नारद 
ज्ञान के सम्बन्ध में कुछ नहीं कहते, तो शांडिल्य कर्म के सम्बन्ध में मोन हैं । 

शांडिल्य के श्रतुसार शुद्ध राग ही भक्ति है, हरि-स्मरण-कीतनादि नहीं । 
"नारद के श्रनुसार वही ईव्वर के प्रति सर्वाधिक प्रेम-भाव का लक्षण है भ्रथवा 
वही उसकी परीक्षा का निष्कषें है ।/* भहषि शॉडिल्य ने भक्ति-भाव प्राप्त 
होने तक की स्थिति को दो भागों में बाँटा है। पहली भ्रवस्था साधनावस्था है, 
जिसे वे श्रपरा भक्ति कहते है । पूजा, कथा, श्रवण आदि इसी साधना या श्रपरा 
भक्ति की श्रावश्यक रीतियाँ है। द्वितीय या श्रन्तिम श्रवस्था, जिसे परा भक्ति 
फहा है, शुद्ध भाव-भूमि है । 

नारद भ्रोर शांडिल्य की भक्ति-पद्धति की तुलना से यही ज्ञात होता है कि 
दोनों फी भवित का स्वरूप बहुत-कुछ एक-सा ही है । शांडिल्य जहाँ भक्ति के 
श्रन्तिम स्वरूप-फल-के सम्बन्ध में कह देते है वहाँ नारद उसके विषय में मोन 
हैं। परन्तु इसका श्रर्थ यह नहीं कि उनकी भवित की चरमावस्था का रुप फुछ 
वूसरा ही है। दोनों के कथन फा तार्पय एक ही है, हाब्द भिन्‍न हैं । 

इन दोनों श्ाचारों ने सूत्र-पद्धति से भक्ति का शास्त्रीय निरूपएण किया । 
भागवतकार ने भवित के विभिन्‍न श्रंगों एवं उपांगों का विस्तृत हृदयग्राही 
निरूपएणा, भगवान्‌ और उनके भवती के लोक-पावन चरित्रो द्वारा किया | 

पौरारिणक युग 


... श्रीमद्भागवत--वेदों श्र ब्राह्मणों के कर्मे-कांड, उपनिपदों 


१. वही पृष्ठ ३५१ । 

२. गीता ७॥१७,१८ | 

३. नारद भर श्ाडिल्य की भक्ति-पद्धति', लेखक श्री श्राद्याप्रसाद मिश्र एम० 
ए० (हिन्दुस्तानी एकेडेमी की त्रैमासिक पत्रिका, श्रक्तूवर-दिसम्वर १६४६, 
पृष्ठ ३५२) | 


भक्ति का विकास 5 


श्रौर आरप्पकों के बरह्म-ज्ञान और वेदास्त-श्ास्त्रों के वर्राश्रम-धर्मं तथा सांद्य, 
वैश्विक, न्याय के तक-ज्ञान श्रादि के समन्वय श्लोर सारन्व का सम्पादन, 
मानव-कल्पाणर्थ, महर्षि व्यास ने बृहद प्र्थ 'महाभारत' में किया। उनका 
कथन है कि इस ग्रन्य में बतलाये सार्ग पर चलकर भनुष्य सांसारिक पुरुषायों 
की प्राप्ति सहज ही कर सकता है। इतना महान्‌ लोक-कल्याण करने के 
पदचात्‌ भी मह॒थि व्यास को शान्ति का भ्रनुभव नहीं हुआ, तब, देवबि नारद ने 
बताया कि व्यास ने धर्मादि पुरुषार्थों का जैसा निरूपण किया है, भगवान को 
महिमा का वैस्ता निरूपण नहीं किया । व्यास जी, आपका ज्ञान पूर्ण है। श्राप 
भगवान्‌ की कीरति का, उसकी प्रेममयी लीला का वर्णन कीजिये । इसी से दुःख 
की शान्ति हो सकती है।'* 

देवबि नारद के भाषण से भ्रनुमित होता है कि महाभारत श्रौर "गीता 
प्रन्य की रचना करके भी भक्ति के वास्तविक स्वरूप का उद्घाटन नहीं किया 
गया था। उससें मनुष्य रथ को केन्द्र मतकर समस्त पुरुषार्थों की प्राप्ति 
में तपर होता है। भक्ति में वह भगवान्‌ को ही सब-कुछ मानकर उसको प्राप्ति 
के लिए जीवन को प्रेम में पागकर श्रग्त में उस महा प्रेभाणणच में लीन हो जाता 
है। चतुष्पुरुषा्थ रूप सांसारिक धर्म के श्र मे 'मानव-धर्म' कहकर श्री अ्रक्षय- 
कुमार वन्चयोपाध्याय ने कहा है कि “महाभारत में मानव-धर्म का सम्यक्‌ 
प्रचार हुआ है। भागवत्‌-धर्म का वास्तविक प्रचार नही हुआ । दोनो के दृष्टि- 
कोण में महान्‌ श्रन्तर है। मानव-धर्भ के दृष्टिकोण में रहता है ।--मनुष्य का 
स्वभाव और प्रयोजन । हमें परम शान्ति मिले, इसलिए ब्रह्म तत्व का श्रवण 
और निदिध्यासन करते हु'*''*'परन्तु भीतर-बाहर प्रेममय होकर अपने समस्त 
पुरुषाथे-साधन की बुद्धि का परित्याग करके अन्नत-प्रेम रस के आधार श्री भग- 
वान्‌ में पूर्ण रूप से आात्म-समपेरा, यही सब पुरुषार्थो से परे परम पुरुषार्थे है। 
अपने जीवन के प्रत्येक व्यापार में तथा अखिल विदृवव के प्रत्येक व्यापार में 
भगवान्‌ के आ्रात्म-प्रकाश तथा आत्म-सयोग की लीला के आस्वादन करने की 
साधना का नाम भागवत्‌-धर्मे है। (भागवतोक्तभक्ति) ।” 

लगभग यही बात तिलक ने भी कही है 'महाभारत' और 'गीता! में नैष्कम- 
प्रक भागवत्‌-धर्म का जो निरूपण है उसमें यथायोग भक्ति का निरूपण नही 


१ श्रीमद्भागवंत, प्रथम अध्याय ५॥८,९,४० । 


. महपि श्रीक्षष्ण॒ईंपायन और भागवत्‌-धर्म, लेखक श्री श्रक्षयकमार 
व॒न्द्योपाध्याय एम० ए० ('कल्याण' भाग १६, सं० ३, पृष्ठ ११७६-११८२ ) 
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है इसीलिए भक्ति-प्रतिपादन करने वाले भागवत-पुराण की रचना की 
गई ।”१ “वास्तव में भगवान्‌ के आविशाव से भवित का नया रूप मिला ।”* 
भक्ति का वास्तविक प्रचार श्र प्रसार तथा उसका सत्य-स्वरूप भागवत्‌-प्रन्य 
में श्राकर ही प्रकट हुआ । 

भक्ति के जिन सिद्धन्तों का निरूपण वेदों से लेकर भवित-सुत्र-प्रन्थी तक 
हुंत्ा, प्रत्यक्ष जगत्‌ से उदाहरण लेकर उन्हों को भक्ति में ढाल देने की स्वा- 
भाविक 5्रक्रिया का आश्राविर्भाव अभी तक नही हुआ था। गीता में तवविधा- 
भक्ति का निरूपण वुद्धि-पुरस्सर प्रयत्न था। हृदय को उन विधियों की उत्त 
मतोहर, श्राकर्षक एवं स्वाभाषिक ऊाँकी का दर्शन न कराया गया था, जिसे 
देखकर धोस-से-घोर विषयों, कठोर-से-कठोर हृदय बाला, शुष्क-से-शुप्क 
ताकिक पनजाने ही प्रखण्ड-सौनदर्य का पुजारों हो जाय । “भागवत ने भ्रीकृप्ण- 
चरित्र के माधू ये का लोगो को रसास्वादन कराकर क्ृप्णोपासना के वेष्णव- 
पन्‍थ, द्वाविड, महाराष्द, ग्रुजरात, राजपूताना, उत्तर हिन्दुस्तान और बंगाल 
में स्थापित किये ।/३ इसका इतना प्रचार “भगवान्‌ के काव्यमय भात्रपूर्ण 
यश गायन के कारण हुआ है।' 

अवण-भक्षित के द्वारा गोकर्ण के छोटे भाई ने भूत-पोनि से उद्धार पाकर 
वेऊुप्ठ की प्राप्ति की ।" नाम-स्मरण के कारण पापी श्रजामिल ने नरक से 
छटकारा पाकर दिप्णु-धाम में स्थान पाया ।५ पाद-सेवन श्रर्थात्‌ सेवा द्वारा 
क्षत्रिय-कुन-भूषण राजा अ्रम्बरीब महान भागवत्‌-सक्‍त हो गए, इत्यादि 
शने या पेक उदाहरणो द्वारा भागवत॒कार ने हमें विश्वास दिलाया कि यह कोई 
नई बात नहीं हे । इन मार्थो द्वारा पहले भी कई भक्‍तो का उद्धार हो चुका है ।* 

भदत का उद्धार भगवान प्रत्येक परिस्थिति मे करते हैं। उसको समस्त 





“2 


'गीता-रहस्य', लोकमान्य तिलक, पृष्ठ ५४० । 


सिवा पु ला5इ0ए 0 थी एशंडग।वउए हाय शा ॥॥0ए९- 

॥0॥ 77 30989/ 07 5. 7९, 426, 7४. ४ , 72. 77/ [?. 3. 

३. 'मराठी वाइ मया चा इतिहस' लेखक ला० रा० पागारकर (प्रथम खण्ड 
पृष्ठ ११०) । 

४. 'फित्याए लाइ0ए 0 एांंडं।]9ए9 #िशती क्राार्"प ॥॥078- 
7070 7) 80890 99 5. 8, क्‍06, 0४, 2., 72. 7./0 , 0 4. 

५, “श्रीमदभागवत-माहात्म्य' (कल्याण भागवताक, पृष्ठ १७५) । 

६, 'श्रीमदभागवत्‌ प+टम स्कन्च १-२। «५ 

७. 'श्रीमद्भागवत्‌' स्कन्च नवम चंतुर्थ श्रध्याय । 
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कामना पूर्ण करने का भार भगवान्‌ भ्रपने ऊपर ले लेते हैं। भवत भ्र्‌व के बाल 
हुठ की पूर्ति हुई । श्रातं स्वर से पुकारने बालो द्रौपदी को रक्षा भगवान्‌ ने 
की । जिज्ञासु भकतो में परीक्षित श्रादि है, परन्तु साकार रूप धरकर भरीकृषष्ण 
भगवान्‌ ने श्रपने परमश्रेष्ठ जिज्ञासु भक्त उद्धव की जिज्ञासा ज्ञान्त को (* 
भग्वत्‌ से ज्ञानी भक्दो के भी कई उदाहरण हैं जिनमें प्रह्माद का बडा समेस्पदर्त 
चित्र है । कठोर-से-कठोर एवं भयंकर-से-भयंकर विपत्तिये में से शात्तिपुर्वेक 
भगवान्‌ का स्मरण करते जाते हैं। 

साधन-मार्ग में साधक को जिन विभिन्‍न भावों को हृदय में धारण कर 
श्रपना सम्बन्ध भगवान्‌ से स्थापित करना चाहिए, उसका विस्तृत, व्यावहारिक 
एवं आदर्श निरूपण 'भागवत्‌' ने बड़ी हृदय-ग्राही पद्धति से किया है। इसका 
अभाव पुर्व प्रस्यो भें था। महाभारत ग्रस्थ भी भगवात्‌ कृष्ण को विभिन्‍न 
लीलाओो का दर्णन है । इसमें कही-कही उपयु क्‍त भावों के हष्टिकोश से उन 
कथाझते का स्पप्टीकरण भी है। परन्तु साधदा को दृष्टि से इन भावो का 
विस्तृत हृद्य-ग्रही विवेचन 'भागवत' में ही है। 'महाभारत' ऐतिहासिक ग्रन्थ 
है। उसमे इन भावो का सामान्य संकेत ही है। 

दास्य-भाव से युवत भवत की दिनचर्या, विश्व से उसका सम्बन्ध, गृहजनों 
श्रादि से व्यवहारादि का विस्तृत विवेचन, राजा श्रम्बरीष के आख्यान हारा 
किया गया है।* इस प्रध्ययन में दी हुई दिनचर्या थोड़े-बहुत अ्रन्तर से प्रन्य 
भकतो की भी होती है । 

सख्य और वात्सल्य के माधु्य का भण्डार दशम स्कम्ध का पूर्वार्ध है । जन्म 
से लेकर मथरा जाने तक की दिविध लीलाश में सरूष, वात्त॒ल्य श्रौर रति- 
भावों का समावेश है। बाल्य काल में कृष्ण अपनी सधुर लीलाओं, शारीरिक 
चेप्टाओं, तोतली मधुर दाणी, बाल हुठ आदि से नन्द-यश्ञोदा एवं गोवियो को : 
पात्सल्प प्रेम का श्रानग्द प्रदात करते है। वे ही श्रागे चलकर गो चारण श्रादि 
श्रवसरों पर अपने सलाझो से हिल-मिलकर खेलते हुए सख्य के वास्तविक प्रेम 
का साधु उखाते हुँ। दास्प से अ्रधिक सरू्य, सत्य से श्रधिक वात्सल्य और 
इन सबसे भ्रधिक रति-भाव में भ्राराध्य सान्तिध्य रहता है । श्रदएव उत्तरोत्तर 
श्रानन्‍्द को सो वृद्धि होतो है। रति-भाव 'भागवत्‌' का गद्त भाव है। भक्ति 
मार्ग में वही सबसे श्रेष्ठ भाव समका जाता है। माखन-लीला, चीर-हरण, 
महा रास भ्रादि सब रति-रूपी महा रस प्रदान करने को ऋोड़ाएँ हैं। इन सब 


१. 'श्रीमद्भागवत्‌ , ११वाँ स्कन्ध । 
२. वही, ११वाँ स्कन्ध । 
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क्रीड़ाओं में रास-लीला, प्रेमा भक्ति या रति-भाव की श्रादर्श क्रीड़ा है । 

श्रीकृष्ण की मधुर म्रली को सुनकर गोपियाँ पिता-पति-पुत्रादि की सेवा 
फ्रे साथ-ही-सताथ शास्त्र-भर्यादा व लोक-लज्जा को कुचलतोी हुई, इंष्ण जहाँ दूर 
एकान्त कुठ्ज में शरद-शवबेरो के शुश्र मजुल प्रकाश में मुस्करा रहे थे, दोड़ी 
हुई पहुँची । परन्तु वहाँ जब गोपियों ने सुकोमल सधुर प्रेम-वर्तालाप के स्थान 
पर कृष्ण के कठोर सती-धर्म, गह-धर्म, लोक-धर्म के उपदेश सुने तो थे कोध- 
युक्त उपालम्भों से बोलीं--“तू बडा धर्म-वेत्ता है, यह हमे सव मालूम है। पति- 
पुत्रादि की सेवा का जो तूने उपदेश दिया, वह तु श्रपने पास ही रख"'**हे 
कृष्ण ? तेरा मनन्‍्द स्मित मुख-कमल देखते ही, मधुर सम्भापणा का माधुये 
चखकर हमारा तद्दिपयक काम हो गया हे | यदि तू हम लोगो को प्रण॒य-भिक्षा 
देकर शरण में न लेगा, तो तेरा ही ध्यान धारण करके हम अपने प्राण तेरे 
पदारविन्दो पर त्याग देगी ।/१ ग्ोपियों के प्रेमयुक्त वचन सुनकर श्रीक्षष्ण 
ने परम आनन्ददायक सहारास की क्रौड़ा को । इस कीड़ा का बड़ा सर्मस्पर्शी 
चर्णन भागवत्कार ने किया है, जो रतिभाव का परियोषक है।* 
“जैसे छोटा लडका पानी के पतिवन्ध से खेलता है बसे ही कृष्ण ने 
गोपियो से श्रालिगन, हस्त-स्पर्श, सप्रेम अवलोकन, मनोहर-विलास, हास्य 
इत्यादि विहार करके जल-क्रीडा की तथा उनके मनोरथों को पूर्ण किया ।* 

रति-भाव द्वारा भगवान्‌ की इस क्रीड़ा में परमानन्द-लाभ 'भागवत्‌' को 
विशेषता है। भागवत ने गोपियों के श्रपार प्रेम को देखकर ही रास-लीला 
का श्रापोजन किया । योग-माया को श्रंगीकार करके कृष्ण ने गोपियों के -साथ 
विहार करने का भिद्चय किया : 

“वीक्षरतु मनश्चक्के योगमायामुपाश्रित, ।_ 

वेद-विहीन, ज्ञान-विहीन, कर्म-काडों से दर शत-सहर्न गोपियो का उद्धार 
भगवान्‌ ने प्रेम के बल पर किया। गोपियाँ कृष्ण को सर्वस्व समझकर झपने 
हृदय की प्यास बुभाने गई थीं, परत्तु कृष्ण ने उन्हीं को सर्वाधिक आनन्द 
दिया ।४ं 


१. 'श्रीमड्भागवत्‌', १० स्कन्ध २९॥१८ से २७ तक । 
२. “श्रीमड्भागवर्त्‌', १० स्कन्ध ३३॥१५ से २६ तक । 
३. एवं परिष्वंग कराभिमर्श स्निग्वेक्षणोद्यामविलास हासे. 
रेमे रमेशो ब्रजसुन्दरीभिय थार्भक स्व प्रतिविवविश्रम- ॥१७॥ 
४. श्रीमद्भागवर्त' ११। ११। १३। 
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यही भागवत्‌ फो महत्ता है । फामासक्त गोपियों के भाव का झनादर तो 
दुर रहा, उसे दिव्य प्रेम में परिणत करके भगवान्‌ कृष्ण ने विशुद्ध श्रानन्‍्द का 
दान दिया ।* जो शुद्ध रति भाव से भगवान्‌ से मिलना चाहेगा उसका कहना 
ही क्‍या है ? इसी रत की प्राप्ति के लिए श्रादि काल से ऋषि-महष, दाशनिक, 
कर्मकांडी, ज्ञनी शभ्रादि विभिन्‍न मार्गो की खोज करते चले भ्रा रहे थे। वह रस 
उन्हें मिलता जा रहा था, उसका संचय होता जा रहा था। वही रस श्रीसद्‌- 
भागवत्‌ में श्राकर सस्पूर्णतः परिपक््र होकर सघुरातिमधुर हो गया ।* महर्षि 
व्यास ने चिल्ला-चिह्लाकर कहा है कि हे रसिक जनो, यदि वास्तविक रस 
का श्राननद लेना है तो भागवत्‌-रस को चखो । हे भावुक जनो ! तुम्हारे भाव 
की तृप्ति, हृदय के परमानन्द की प्राप्ति इसी रस-सरिता में श्रवगाहत करने से 
होगी । 

श्रीमद्भागवत्‌ की रस-सरिता में भारत की जनता को सार्जत कराकर 
उसका सधुर रस चखाने वाले श्रागे चलकर मुख्यतः श्रीरामानुज, श्री सध्व, श्री 
निम्बार्क एवं श्री चललभ हुए । 


१. “5277 प्रांडातए ण॑ एबंशाबरएंजग? 9ए 5. 7. 706, 
0, 8., 72. /॥07, 2, 5. 


२. निगम कल्पतरोगेलित फल शुक मुखादमृत द्रव संयुतम्‌ । 
पिवत भागवत रसमालय मुहुरहोर सिका भुवि भाविका:॥ 


'श्रीमद्भागवत्‌ , १।१॥३। 


छ्‌ 
भविति-सम्बन्धी दार्शनिक सम्प्रदाय 


भारतवर्ष में श्राठवीं शताब्दी घोर भ्रद्मांति एवं श्रव्यवस्था से परिपुर्ण थी । 
“गौतम बुद्ध के समय से तर्क-शक्ति और बौद्धिक विचारों का प्रावल्य खूब बढ 
गया था । परन्तु लोगो को यह भली भाँति विदित हो गया था कि तके-शवित से 
व्रह्म-श्ञान श्रसम्भव है । इस कारण मीमासकों की प्रवृत्ति छब्द-प्रामाण्य की 
श्रोर बढी । उन्हीं के नियमों के श्रनुसार शकराचार्य ने वेदान्त-शास्त्र का 
निर्माण किया । तके-शवकिति के अ्रप्रतिष्ठित और अनिश्चित रहने के कारण ब्रह्म 
ज्ञान का वास्तविक आधार शास्त्र-उपनिषद्‌ है और उन उपनिषदों के वाक्यों 
का समन्वय करना ही ब्रह्म-ज्ञान का मागे है। सनातन-धर्म के इस सिद्धान्त 
की स्थापना करके आचार्य ने तक-बुद्धि द्वारा चचल वृद्धि को जात किया ।* 
श्रशान्त चित्तो को 'तत््वमसि' आदि वावयो द्वारा अन्तर्मूख करके अह वह्यास्सि 
का साक्षात्कार कराया । तकं-वितर्कों की तरगो मे धक्के खाने वाले मन को 
व्रह्म-ज्ञान द्वारा स्थिरता प्रदान की ।* 

प्राचीन वेदिक-भ्रोपनिषदिक धर्म की धुनर्स्थापना का समस्त श्रेय श्री शंकरा- 
भायें को ही है और इसमें सन्देह नहीं कि दर्शन-क्षेत्र की उस विरोधी प्रवल 
धारा के भ्रावेश को केवल शंकर का श्रह्देतवाद ही रोक सकता था। 

शंकराचार्य के श्रद्देत सिद्धान्त के कारण, उपासना-क्षीत्र में “सेवक सेव्य भाव, 
विनु, भव न तरिय उरगारि” का सिद्धानत्त टिक नहीं सकता था । जब यह 
हृश्य जगत ब्रह्म ही है, उससे भिन्न नहीं, जीवात्मा भी ब्रह्म है, उसकी स्वतन्न् 





१. 'अकराचार्य, महादेव राजाराम बोर्ड स । 
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सत्ता नहीं, तब भक्ति कैसे हो ? प्रेम किससे किया जाय, गुण किसके भाये 
जाये ? “इस सिद्धान्त के फलस्वरूप व्यावहारिक जगत में प्रेम और स्नेह को 
कोई स्थान ही न रहा । यद्यपि शकराचार्य के शिष्यो ने आत्मा की अ्रज्ञानावस्था 
में प्रेम आदि को स्थान दिया था, पर यह सिद्धान्त प्रचलिव होकर वैष्णव धर्म 
के मूल मे कुठाराघात का कारण हुआ । * 

धर्म और अदहृत के इस कठोर प्रतिपादन के कारण, जन-प्रिय वेष्णव धर्म की 
सहज श्रवाध गति में बड़ी बाधा पड़ी । इसका तात्पर्य यह नहीं है कि शंकरा- 
चार्य धर्म के इस लोक-पग्राह्म स्वरूप के विरोधी थे। वे भक्ति के कई सिद्धान्तों 
को स्वीकार करते थे तथा उन्होंने सर्वप्रथम उपासना-मार्ग भें सम्बन्ध लाने के 
हेतु 'पंचायतन-पुजा की पद्धति आरम्भ की थी । परन्तु शंकराचार्य के सम्घुख 
धर्म-रक्षा का कार्य था । वे भारतवर्ष के वातावरण के प्रतिकूल बहने वाली 
दा निक धारा को रोककर, उसकी मूल धारा को फिर प्रवाहित करना चाहते 
थे। घ॒र्म के किसो एक साम्प्रदायिक श्रंग के प्रचार का उस समय प्रशत न था। 
यह कार्य भ्रहतवाद हो कर सकता था । जब श्रहदेतवाद के सम्घुख श्रन्य धर्म 
परास्त हो गए और सनातन वेदिक-धर्म की पुनर्स्थापना हो गईं, तब श्रन्य 
श्राचार्यों ने धर्म के सहज स्वरूप का प्रचार किया, जिससे केवल पंडित ही नहीं 
किन्तु ब्राह्मण से लेकर चाण्डाल तक भ्रपनी मुक्ति की साधना कर सकें | श्रद्त- 
वाद केवल पण्डित वर्ग के कास की वस्तु थी । 

इसका विरोध करने के लिए “श्री यामुनाचार्य ते अपने शिष्य श्री रामा- 
नुजाचार्य को 'वादरायरा सूत्र” पर भाष्य करने का श्रादेश दिया । ब्रह्म-सूत्र और _ 
उपनिपद्‌ के आधार पर स्थापित शकर के अह्॑ त के सामने भव्ति-सिद्धान्त की 
स्थापना अ्रसम्भव होती देखकर वेष्णव आचार्यों नें इस भाष्य की रचना की 
आवश्यकता समझी ।/*९ 


, ,ओऔ रामानुज,चार्य का विशिष्टाहेतवाद 


शंकराचार्य के श्रनुसार ब्रह्म की एकता श्रद्वितीय है। उससे भिन्न कोई 
वस्तु नहीं है । परन्तु रामानुजाचार्य ब्रह्म फी एकता श्रद्धितीय नहीं सानते, 
प्रत्युत चिल्मय भ्रात्मा तथा जड़ प्रकृति से विशिष्द । इस तरह रामानुज ने ब्रह्म 
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२. वही । 
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को तान गुणों से युक्‍त वताया--चित््‌ श्र्योत्त भोक्‍्ता जीव-अ्रचित श्रर्थात्‌ 
भोग्य जगत्‌ तथा ईववर श्रर्थात्‌ श्रंतर्यामी । रामाठुज का यह सिद्धान्त उपनिषद्‌ 
के 'भोक्ता भोग्य प्रेरितारं च मत्वा स्व प्रोक्‍्तं त्रिविध ब्रह्म एतत पर आधघा- 
रित है ।" 

रामानुज भी ब्रह्म की श्रदत सत्ता को सानते हैं, परन्तु उनके अ्रनुसार व्रह्म 
उपयु कत तीन गुणों से विशिष्ट रहने के कारण विदिष्टाह्त है । शरीर तथा 
उसे धारण-पोषण करने वाला श्रात्मा श्रौर श्रात्मा का भी घारणख-पोषण व 
नियन्त्रण करने वाला ईदवर, इन तीनों की समष्टि ही श्रद्त है। रामानुज के 
मत में सगुण या सविद्यष ब्रह्म ही उपनिषद्‌ का प्रतिपाद्य विषय है, क्योकि 
जगत में निग्‌ ण वस्तु की कल्पना नहीं हो सकती । 

ब्रह्म पाँच रुपों में प्रकट होता है ।* 

१, परत्रह्म--इसे नारायरा या वासुदेव भी कहते हैं। इनका निवास-स्थान 
चकुण्ठ हे, जो द्वारपालों से निरन्तर रक्षित रहता है । वहाँ भगवान्‌ शेपनाग 
पर विराजमान श्री, भू, लीला श्रादि से सेवित हैं । वे दिव्य श्र॒लंकारो से सुशो- 
भित, चारो हस्तकमलों में शंख, चक्र, गदा, पद्म घारण किये हैं तथा शअ्रनन्त, 
गरड़, विष्वक्सेन प्रभृति पार्षद एवं घुकक्‍्त-काम सुनियों, तपस्वियो से सदा परि- 
वेष्टित रहते हैं । 

२, व्यूह--परत्रह्म ने श्वार रूप (जिन्हें प्यूह कहते हैं) धारणा किये हैं, 
(१) वासुदेव, (२) संकर्षण, (३) प्रद्ममन श्रौर (४) अनिरुद्ध । ये रूप पर- 
व्रह्म ने पूजा तथा विश्व-उत्पादनार्थ घारण किये है । 

३, वैभव--फच्छ-मच्छादि श्रवतार । 

०. अचो या मूर्ति--जो मन्दिरो, घरों झ्रादि में स्थापित की जाती हैं । 
हन घरूर्तियों में परब्रह्म सुक्म शरीर से रहता है। 

४. अन्तयोमि--श्रन्तःकरण के प्रेरक रूप में । 

हन पाँच रूपों में श्राविभूत होने का कारण भगवान्‌ की भकत-वत्सलता 
तथा करुणा ही है। वे उपासकों के श्रनुरोध से ऐसा करते हैं।* 

रामानुज-सम्प्रदाय में परम उपास्य श्री लक्ष्मीतारायण हैं। श्राचार्य ने दोनों 
का स्वरूप इस तरह चरणित किया है-- 


१. “श्वेताव्वतरोपनिषद्‌” १॥१२। 
२. “स्वलीला वच्ादर्चा विभव व्यूह सुक्ष्मांतर्यामि भेदेन”, (सर्वे दर्शन संग्रह) । 
३. “सर्वे दर्शन संग्रह--रामानुज दर्शनम्‌” ४६ | 
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नारायण--भगवान्‌ नारायण लक्ष्मी जी के पति सम्पुर्ण श्रवगुरणों से रहित, 
फल्याणमय तथा अपने श्रतिरिक्त समस्त वस्तुओं से विलक्षण एकमात्र अनन्त- 
ज्ञानानन्द स्वरूप हैं ।" वे कल्यारा गुणो के समूह है। उनका दिव्य श्री विग्रह 
स्वेच्छानुरूप सदा एकरस भ्रचिन्त्य, दिव्य, अद्भुत, नित्य निर्मल, उज्ज्वल, 
सुगन्धित, सुन्दर, सुकुमार, लावण्य, योवन श्रादि अ्रनन्त गुणो का भण्डार है । वे 
आभषणों एवं दिव्य भ्रस्त्रों से सम्पस्त हैं । 
लचद्पी--तारायण अपने सन के श्रतुरूप नित्य-निरवद्य-स्वरूप श्रीतिप्रह 
तथा गुण, वंभव, ऐश्वर्य, शील श्रादि असीम फल्याशकारी गुणों से सम्पत्न, 
श्री (लक्ष्मी) के प्रियतम हैं । 
श्री लक्ष्मीनारायर के संकल्पानुरूप पूर्ण दास-भाव-युक्‍त तथा पझनन्‍्त गुरण- 
सम्पन्न पार्षद युगल चरणो की स्तुति किया करते है। 
नारायण की लीला जगत्‌ का उद्भव, स्थिति एवं संहार है । परखब्रह्म 
पुरुषोत्तम नारायण ब्रह्मा से लेकर कीट-पतंगे तक की सृष्टि करने के उपरान्त 
भी श्रपने ही रूप में श्रवस्थित रहते है ॥* 
वे देव मनृष्यो को श्राराधना के विषय नहीं है । श्रपार करुणा, सुशोलता 
श्रादि के बद्यीभूत होकर, श्रपने स्वभाव को न छोड़ते हुए देव मनुष्यों के 
सजातीय स्वरूपो में अपने को ही प्रकट करते हैं और श्राराधित होते हैं ।* बे 
ही भगवान्‌ भूमि का भार हरणख करने के लिए जीवो को द्वरण देने के लिए, 
भूमि पर श्रवत्ती्ण हुए । 
शंकराचाये के श्रतुसार समस्त इच्द्रियग्म्प सृष्टि ब्रह्मा का प्रतिबिम्ब-मात्र 
है। उन्हें ब्रह्म में भ्रविद्या फी कल्पना करनी पड़ी जिसके कारण ब्रह्म अपने 
भीतर विविध नामरूपात्मक सिथ्या जगत्‌ को देखता है। इस श्रविद्या के हुढ 
जाने से ज्ञान का प्रकाश होता है श्रौर सब कुछ ब्रह्म रूप दिखाई देता है। 
“ब्रह्मा ही जगत का सूक्ष्म रूप में कारण और स्थूल जगत्‌ रूप में कार्य है। इस 
पर भी वह विकार-रहित होता है। यह विद॒व ब्रह्म में लीन है भौर ईदवर 
विद्व में ग्रत्तनिहित है। जीव और जगत उसके शरीर है | दोनो नित्य -और 
सत्य है, मिथ्या नही । सृष्टि का प्रयोजन केवल लीला है ।” बालक जिस प्रकार 


१. 'श्रिय पति ।, (गीता रामानुज भाष्य) 
२ गीता रामानुज भाष्य पृष्ठ १-४ | 


३. वही । 
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खिलोने से खेलता है उसी प्रकार वह लीला-धाम जगत उत्पन्न करके खेल 
किया करता है ।* माया दह्ा की दवित है। 

बंकर के श्रनूसार जीव एक और विभु है, परन्तु रामावुज उपनिषदो के 
ग्राधार पर उसे विभु न मानकर श्रण मानते है। तथा जीव को एक ने मान 
कर अनन्त मानते है। ब्रह्म विभु ओर अ्रणु है। दोनो में सजातीय और विजा- 
तीय भेद नहीं है फिर भी स्वभावगत भेद है। जीव कार्य और ईश्वर कारण 
है। न्रह्म पूर्ण और जीव प्रं् है। उपनिषद्‌ 'य आत्मानमतरों यमयति स त 
आत्मा अंतर्याम्यमृत' आदि वाक्‍्यों द्वारा जीव का ब्रह्म से पृथक्त्व प्रतिपादित 
फरते हैं । 

जीव तथा जगत यद्यपि नित्य तथा स्वतन्त्र है फिर भ्रन्तर्यामी परमात्मा 
का सर्वनत्न वास होने के कारण दोनो ईइवर के श्रधीन है । ईश्वर जीव का 
नियामक है। जीव शपने कार्य-कलापोी और मुक्ति के लिए ईइवर पर श्रव- 
लम्बित है । «४ 

रामानूज के अनुसार जीव तीन तरह के है-- 

(१) बद्ध--ब्रह्मा से लेकर क्षुद्रकीट, पतंगे, वक्षावि जो ससार-चक्र में 

बंधे हैं। 

(२) मुक्त 

(३) नित्य 

बद्ध के दो वर्ग है--(१) भोगेच्छ और (२) मुमुक्ष । भोगेच्छू सांसारिक 
तुच्छ पदार्थों तथा स्वर्गादि की प्राप्ति के लिए शास्त्रोक्त कर्म होस, हवन, 
तोर्थाटन दान आ्रादि करते हैं। इसमें कूछ भगवान्‌ में मन लगाते हैँ तथा कुछ 
देवी-देवताओं का पूजन करते हैं। मुमुक्ष॒ओं में कुछ ऐसे होते हैं जो घुक्ति 
के द्वारा ईश्वर-साक्षात्कार करना चाहते है । वे श्रविद्या के बन्धन का नाश 
भवित द्वारा करते हैं । 

वबॉकर के भ्रनुसार अविद्या जीव के बन्धन का कारण है! इसे रामानृज भी 
मानते है « शकर के भ्रनुसार ज्ञान होने से अ्रविद्या अस्त हो जाती है और 
ग्रविद्या का श्रन्त होना ही मुक्ति है; मुक्ति क्रिपा-साध्य नहीं है । श्रात्मा 
नित्य मकत है, केवल श्रज्ञान का नाद् होते ही मृकत श्रात्मा श्रपने स्वरूप में 
प्रकाशित होता है । परन्तु रामानुज मृक्तित या इंद्वर-साक्षात्कार-क्रिया या 


१. भारतीय दर्शन, श्री बलदेव उपाध्याय, पृष्ठ ४६९ । 
२. रवेताइवतरोपनिषद्‌ ४॥६ । 


हि 
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9०. 
कन्या 


उपासना को साध्य मानते है। ईइवर की उपासता करते पर ईव्वर का साक्षा- 
त्कार होता है । 

“रामानुज दर्शन के अनुसार जब जीवात्मा ईश्वर को भूलकर स्वय को 
स्वतन्त्र समझने लगता है, तव ईश्वर उसे कर्म के कट फल द्वारा वास्तविक 
स्थिति का बोध कराते है । तब उसे अपने पापपूर्णो कर्मों का स्मरण होता है । 
अन्तर्यामी परमात्मा की प्रेरणा से वह अपने पापो को पहचानता है ओर ईश्वर 
से सहायता के लिए प्रार्थना करता है | रामानुज दर्शन में पाप-कर्मो को स्वीकार 
करने तथा कर्मों का उत्तरदायित्व पहचानने को महत्त्व देता है। यामुनाचार्य ने 
स्वयं को पापो का आगार कहकर भगवान से सहायता के लिए विनय की 
हे ।' 

रामानुज भक्ति के साधन-पक्ष से कर्ममोग और ज्ञानवोंग को महत्त्व 
देते हैं। पक्ष में नित्य-नेमित्तक कर्म तथा भ्राराध्य की पुजा है । पूजा-विधान 
में श्रचेन, प्रतिसा-यूजन है। उपासना फरने से दुरित-राह्ि दूर होती है । 
ऐसा श्राचार्य का मत है श्लोर उससे विभवोपासना में अ्रधिकार संघटन होता 
है । इसके पदचात्‌ उपासक व्यह्‌ की उपासना का अ्रधिकारी होता है । तदनस्तर 
सक्ष्म उपासना का अ्रधिकारी होता है । इन सबके परचात श्रन्तर्याम्ी के 
साक्षात्‌ की शक्ति समुद्भूत होती है ॥* 

पूजा पाँच तरह की बताई गईं है-- 

(१) अभिगसन--देवता के स्थान और सार्ग का सार्जन और लेपन । 

(२) उपादान--गन्ध-पुष्पादि एकत्रित करना । 

(३) इज्या--देवता का पूजन । 

(४) स्वाध्याय--श्र्थानुसंघानपुर्वेक संत्र-जाप, वेष्णव-सक्त, स्तोन्र-पाठ 
तत्त्व-प्रतिपादक शास्त्रों का भ्रध्ययन । 

(४) योग--देवता अश्रनुसंघान । इसके श्रन्तर्गत यम-निण्सादि श्रष्ठांग 
योग के साथ ही शुद्ध सात्विक श्रस्न-जल ग्रहण करना एवं प्रन्तर्वाह्म पविन्नता 
रखना ।* 

इन सबके शअभ्रतिरिक्त उपवास, तीथे, दान, यज्ञादि निष्काम भाव से 
फरना । सत्य, शोच, श्रहिसा भ्रादि नियमों का भी व्धान है । 'पद्म पुराण के 


१. धरती ए7050एए" एप 507 र8त0४्ा9॥090, ?. 903 
२. 'सर्व दर्शन सप्रह---रामानुज दर्शनम्‌! ४४ । 
३. वही। “तन्राभिगमनम्‌ नाम देवता स्थान मार्गस्थ” झ्रादि, पृष्ठ ६३ । 
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प्रनुसार कुछ अन्य कम-विधान जोड़े गए हैं जंसे शरीर पर शंख-चन्नादि के 
चिन्ह बनाना, चन्दन लगाना, मन्त्रोच्चार करना, जेप्णवों की सेवा करना, 
एकादशी त्रत करना, पूजा में श्रीहरि को तुलसी-पन्न चढ़ाना, आदि । 

कर्मयोग के इस पथ पर चलकर साधक की श्रात्मा धीरे-धीरे शुद्ध होती 
है, वायुदेव प्रसन्‍न होते हैं। फिर वह ज्ञान-योग के योग्य हो जाती है।* 
“रामानुज के अनुसार निष्काम कर्म से संचित कर्मो का नाश होता है। 
आउडम्बरपूर्ण कर्मो का फल अ्रस्थायी होता है तथा ब्रह्म-ज्ञान का फल अक्षय 
होता है । परन्तु कर्मों का सम्पादन भगवान्‌ को समर्पित किया जाय तो, वह 
मोक्ष का कारण होता है।* 

अपने को प्रकृति से अभिनव मानते हुए भगवान्‌ का अंश (2(77006) 
मानना ज्ञान हे । ज्ञान-प्राप्ति के परचात्‌ भक्ति-मार्ग प्रशल्त होता है ।* 

उपयुक्त भक्ति-साधन में केवल त्रिवर्णो को ही अधिकार है, शूद्रों को 
नहीं । रामानुज भक्ति के लिए मुक्ति ही को प्रधान मार्ग कहते हैं, तया भक्त 
में भी परा प्रपत्ति श्रर्थात्‌ शरणसागति का होना श्रत्यन्त आवश्यक मानते हैं। 
जीव-पक्ष में ईश्वर की दशरणागति और ईइ्वर-पक्ष में जीव के प्रति श्रहैतुकी 
कृपा, रामानुज-दर्न को विशेषता है। जब तक जीव भगवान्‌ की द्वरण में 
नहीं जाता, तव तक उसका परम कल्यारा नहीं हो सकता । जीव तथा जगत्‌ 
यद्यपि नित्य तथा स्वतन्त्र है, फिर भी श्रन्तर्यामी परमात्मा का सबके भीतर 
वास होने के कारण, वह ईहवर के श्रधीन हे । ईश्वर जीव का नियामक है । 
जीव अपने कार्य-कलापो के लिए ईश्वर पर श्रवलम्बित है। इसलिए संसार 
के कठोर बन्धनों से छुटकारा पाने के लिए भगवान्‌ नारायण की शरण में 
जाना चाहिए । इसी को प्रपत्ति कहते हैँ । 

भगवान्‌ को आत्म-समर्पणण करना ही प्रपत्ति है। श्राचार्य ने श्रपने गद्यन्नय 
में इस पर पर्याप्त प्रकाश डाला है। गृरु से प्राप्त करके भक्ति के साधन-मार्गे 
पर चलने में श्रसमर्थ होने के कारण शरणापन्न भकत शभ्रपने को भगवान के 
भरोसे छोड़ देते हैं । यह मार्ग श॒द्रों के लिए भी खूला है । 

जो इनमें से कोई भी साधना न कर सके, उसे श्राचार्य के सम्धुख्त प्रात्म- 
समर्पण कर देना चाहिए। इसे आचार्याभिमान योग कहते हैं । इस योग में 





2. 'सर्वेन्दशन संग्रह, ५२।५३॥५४। 
२ ॥ग्रठा97 0770509#9ए7 0ए 57 ४त90757979॥, 7. 204: 
३. 'सर्वे-दशन-सग्रह, ६०।६१॥६३ । 
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साधक प्रत्येक बात में आचार्य का आज्ञानुसार व्यवहार-साधनादि करता है और 
श्रन्त में मुक्ति-लाभ करता है । 

शंकर जीवन्मुक्ति को स्वीकार करते हैं । उनका कहना है कि श्रात्मा 

नित्य मुक्त है। अज्ञान का नाश होते ही श्रात्मा श्रपने स्वरूप से प्रकाशित 

होता है। परन्तु श्री रामानुज जोवन्मुक्ति नही मानते । उनका यह मत है कि 
मुक्‍्तावस्था में भी जीव बहा का दास ही है, क्योकि एक ईंश है दूसरा अनीश, 
एक झसीम तथा दूसरा समीम, एक प्राज्ञ तथा दूसरा अज्ञ है। इस तरह श्रात्सा 
परमात्मा के समान होकर भी पथक्‌ रहता है। 

शुफ्त जीव में सर्वेज्ञत्व तथा सत्य संकल्पत्व श्रवध्य श्रा जाता है, परन्तु 
सर्व-कर्त त्व गुण ईश्वर के साथ ही रहता है । रामानुज का घुरुय टिद्धान्त है 
कि प्रात्मा बिता शरीर के किसी भी श्रवस्था में श्रवस्थित नहीं रह सकता, पअतः 
मुकतावस्था में भी श्रात्मा को शरोर प्राप्त होता है। परन्तु शुद्ध सत्व फा बना 
हुआ वह शरीर श्रप्राकृत होता है श्रोर भगवान्‌ की सेवा करने के भमिमित्त 
धारण किया जाता है। इसी शुद्ध सत्व से बेकुण्ठ आदि लोक निर्मित होते हैँ । 
यह वंकुण्ठ नारायण के ही योग्य विविध विचित्र और अनन्त भोग्य पदार्थों तथा 
भोग्य स्थानों से सम्बद्ध, श्रनन्त श्राइचर्यमय, महा वेभव विस्तार-युक्त, नित्य- 
निर्मल, क्षय-रहित परम व्योम है ।" यहाँ मुक्त श्रात्मा श्री, भू, लीला देवियों 
के साथ सेवा करती हुई, ईश्वर की श्रपार लीला में भारायण के समान ही 
परम आनन्द का उपभोग करती हैं । यही कंकर्य है, जिसको प्राप्ति करना 
रामानुज-दर्शन को दृष्टि में, परम पुरुषार्थ हे । 

श्री रामानन्द जी को उपासना-पद्धति 

दर्शन पक्ष में श्री रामानन्द जी श्री रामानुजाचार्य की हो परस्परा में 
माने जाते हैँ। केवल उन्होंने रामानुज से भिन्न उपास्य के स्वरूप को ग्रहण 
किया । वही यहाँ हमें लेदा चाहिए । 

श्री रामानुज के उपास्य देव श्री लक्ष्मीनारायण हे। श्री रामानन्द के 
उपास्य भ्री सीताराम हे । 

भगवान्‌ भीराम परम तत्त्व हे उनसे परे श्रत्य कोई नहीं ।* उनमें और 
श्री सीता जी में नित्य सम्बन्ध रहा करता है।* वे उनसे उसी प्रकार अभिन्न 


(. “नित्यनिरवद्याक्षर परम व्योमनिलय.”, (गीता, 'श्रीरामानुज भाष्य) । 
२. “रामालरर तत्त्व श्रुति सिद्धान्त गोचरम्‌”, (सिद्धान्त दीपक) । 
रे. माता धुरुपकारस्य नित्यसम्बन्ध उच्चते” ॥४॥ (वैष्णव मताव्ज भास्कर) । 
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है, जिस तरह सूर्य से प्रभा । 
अनन्या राघवेणाहं भास्करेण प्रभा यथा । 

श्री सीताजी श्रनन्त ऐश्वर्य और गुरोों से विभूषित है । उनका अपने भक्‍त 
जनो पर वात्सल्य भाव नित्य रहता है। वे वात्सल्य रस की चरस सोमा है ।" 
भगवान्‌ श्रीराम जानकी जी के पति एवं साकेत-धास के एकमान्न श्रधीहवर 
है। वे भकतो को इच्छाओं को पूर्ण करने वाले है ।* 

साकेतराज श्रीरामचन्द्व हमारे जसे है । उनके श्रीविग्रह का आकार हम 
सब-जंसा ही है, वे चतुर्भुज न होकर द्विभुज है । वे हमारे बीच में पृथ्वीवासी 
दशरथ के पुत्र-रूप भ्रवतरित हुए थे। वे हसारे वन्दनीय हे ।? 

रामानन्द-सम्प्रदाय में एक विशेषता मिलती है लक्ष्मण सहित श्रीसोताराम 
का उपास्य रूप में प्रहरा । केवल सीताराम का ध्यान कदावित्‌ ही किसी इलोक 
में मिले । श्री राघाकृष्ण-परक सम्प्रदायों में यह बात नही है । 

राम श्रौर नारायण एक ही है । जहाँ 'ध्येयः सदा सवितृ-मण्डल मध्यवर्ती, 
नारायण सरसिजा सरसन्निविष्टा. कहकर सूर्य को चारायण कहा है । वहीं 
“सूर्य मण्डल मध्यस्थ राम सीता समन्वितम्‌” कहकर सुर्य श्रोर सीताराम में 
अगेदत्व स्थापित करके नारायण और राम को अभिन्‍न कहा है। 

जिस तरह रामातुज-सम्प्रदाय में श्रो लक्ष्मीवारायण मंत्र-तारक मंत्र भाना 
जाता है उसी तरह रामानन्द-सम्प्रदाय में थ्री राम-ताम मंत्र ।* वे मन्त्र ये हैं-- 

“श्रीमद्रामचन्द्र चरणौ शररां प्रपये । 

“श्रीमते रामचन्द्राय नमः ।* 

राम नाम सन्‍्त्र के प्रवर्तक श्री हनुमानजी माने जाते हैं जो मन्त्र जपने 
वाले भक्तों की श्रपने वज्ज शरीर से रक्षा किया करते हैं।* 

साधक दो तरह के बताये गए हे--(१) जो संसार के समस्त भ्रपंचो फो 
छोड़कर श्रीराम जी को ही सर्च॑स्व समभते है ।* ये भक्त श्रीराम के ही यश्ष- 





१. “अभ्रखिलमद्भुत शुभग॒णा वात्सल्य सीमा च या” (वैष्णव मताब्ज भास्कर) । 
२. “सिद्धान्त दीपक १ इलोक । 

३. “वैष्णव मताब्ज भास्कर ५॥ 

४. 'सनत्कुमार संहिता । 

३. “वेष्णव मताब्ज भास्कर १। 

६, सिद्धान्त दीपक ३ । 

७. “वैष्णव भेद निरूपण' ८ (वे म० भा) 
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अवरण, फीर्तन श्रादि में लगे रहते है । ये शुद्ध या प्रपत्त भक्‍त कहलाते हैं ।* 
(२) दूसरे च्यित वे हैं जो कोई उपाय न होने से पुरुषकार सीता जी का घ्यात 
करते हैँ अथवा वात्सल्य रूप राम को इष्ट मानते हैं ।* कोई-कोई साधक गुरु 
का श्राश्रय ग्रहण करते हुए शरण में जाते हैं ।* 

वसे तो रामानुज ने शूद्रो को भो भक्ति का श्रधिकार दे दिया था, परल्तु 
इस विचार फो उन्होने उतना व्यापक रूप न दिया जितता रामानन्द ने । इन्होंने 
कहा कि शबक्‍त, अशवत, (द्विजाति था धाद्र) कुलवान, कुलहीन सभी को बिना 
देश-काल, शुद्धता-अशुद्धता का विचार किये भक्ति करने का श्रधिकार है।।ं 
इनके रेदास चमार, कबीर जुलाहे झ्रादि भी शिष्य थे । 

रामानन्द ते कंकर्य भाव से उपासना करने का निर्देश किया था+ तथा 
कर्मों का प्रनुष्ठान लोक-संग्रह भाव से-. 

लोक सग्नहणार्थ तु श्रुत्ति चोदित कर्मणामु ॥१२॥ 
| (श्री वेष्णव-सतद्ज; न्‍्यास-स्वरूप-निर्णय) 

इन्होने साधना पक्ष में चही कर्म-चिधान रखे जो सब वेैष्णव-सम्प्रदायो 
में प्रचलित थे। श्री रामनवसी व्रतोत्सत, श्री जानकी नवमी ब्रतोत्सव तथा 
श्री हनुमज्जन्म-व्रतोत्सव्‌ इस सम्प्रदाय की विशेषताएं हैं । 

इन्होने अ्रनन्‍्य भाव, छल-कपढ प्रपंचों से रहित, विवेकयुक्त, यस- 
नियमादि श्रष्टांग योग युक्त, तेलधारवत्‌ निरन्तर श्रनुराण को ही परा- 
भक्त श्रथवा श्रेष्ठ भक्ति कहा है ।* इस भक्त के द्वारा भगवान्‌, श्रीराम का 
साक्षात्कार करके भवत उस श्रमृत-सिधु में स्तान करता है जहाँ संसार के पाप- 
ताप चष्ट हो जाते हैं और बह भ्रानन्‍्द-महासागर में निमग्न होकर फिर नहीं 





१. वष्ण॒व भेद निरूपश १४ । 

२. कृपादि भेद निरूपण/ ५६ (चै० म॒० भा०)। 

रे. भाष्य परात्वाचिरादि मार्ग निरूपण” ५ (वै० म० भा० )। 

४. 'न्याय-स्वरूप-निर्णय ६ (वै० मर० भा०) । 

४. ककर्य भीष्यों रहित सुचित:****-- 
शेष भूतरनुष्ठाने त कैकर्य परायणै 
निर्णय) । 

६: "मुक्ति साधन प्रकरण', ६, ७ (चैं० म० भा) । 


॥१२॥ (वै० म० भा०, न्यास-स्वरूप 
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लाोदता ।* 
श्रो मध्वाचाय का द्वेतवाद 


सध्वाचार्य ने विष्णु को ही सर्वोच्च परम तत्त्व कहा है ।* भगवान्‌ विष्ण 
श्रनन्त व प्रसीम गणों से विभूषित हैं । भगवान्‌ में अ्रचित्य शक्षित का वास 
होता है । यह शक्ति अद्भुत श्रौर श्रलोकिक सामर्थ्य-सम्पन्त होती है । इसी 
शक्ति के कारण भगवान्‌ में विषम गुणों का होना श्रसम्भव नहीं होता । 

भगवान्‌ का शरीर सच्चिदानन्दसय है, श्रत वे शरीर होने पर भी नित्य 
तथा स्वतन्त्र हैं। भगवान्‌ के मच्छ, कच्छुपादि अवतार स्वयं पूर्ण होते हैं ।* 
“मत्स्य कर्मादि स्वरूपो से, कर चरणादि अ्रवयवों से, ज्ञानानन्दादि गुणों से 
भगवान्‌ अत्यन्त अभिन्‍न है, अ्रतएव भगवान्‌ तथा भगवान्‌ के भवतारो में भेद 
दृष्टि रखना नितान्त अनुचित है ।*, 

कदाचित्‌ वेष्णव भक्तों के श्राराष्य नराकार विष्णु का परम तत्त्व से 
अभेद स्थापित करने वाले मध्वाचार्य ही हैं। श्रन्य श्राचायों ने नि्गुण ब्रह्म के 
विभिन्‍न स्वरूपों का वर्णन करते हुए साधना-मसार्ग में प्रतोक रूप विष्णु को 
माना है। परन्तु मध्व के विष्णु उस परम तत्त्व के प्रतीक न होकर स्वयं परम 
तत्व है। इसके पूर्व कदाचित्‌ उपासकगण परम तत्त्व तथा श्रपने सगुर 
प्रराष्य में थोड़ा-बहुत भेद मानते हों, पर माध्व सम्प्रदाय ने वह भेद बिलकुल 
ही नहीं रखा । इससे ज्ञात होता है कि मध्वाचार्य शंकराचार्य की कंवल्य मुक्ति 
नहीं मानते । यह भी कहा जा सकता है।कि जेसे भ्रन्य श्राचार्यों ने भक्ति रूपा 
मुक्ति को सर्वश्रेष्ठ स्वीकार करते हुए भक्ति के द्वारा भक्ति श्रौर मुक्त दोनों 
को साध्य समका, मध्वाचार्य भक्ति हारा विष्णु फी प्राप्ति ही को एकमात्र 
मृफ्ति मानते थे। 

भागवत्‌ में भगवान्‌ के श्रनेक श्रवतारों का वर्णन है । भागवत्‌कार से 


१. शीतात सिंध्वा प्लृत एवं घन्यो, 
गत्वा परत्रह्म सुवीक्षितो$थ । 
प्राप्प महानन्द महाब्धि मग्नो 
नावतेंते ततः पुर: सः ॥१०॥। 
(व० म० भा० प्राप्यपरातत्त्वाचिरादि मार्ग-निरूपरा) । 
२. पूर्ण प्रज्ञा दर्शन २३ (सर्वे दहन संग्रह) 


३. 'अवतारादयोविष्णो: सबब पूर्णा. प्रकीतिता. (माध्व वृहद्‌ भाष्ये) । 
४, भारतीय देन, श्री वलदेव उपाध्याय पृष्ठ ४६१ । 
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भगवान्‌ श्रीकृष्ण को पुर्णावतार कहा गया है, शेष सभी को भ्रंद्ावताद ।* साध्व 
ने भगवान के सभी श्रवतारों को पूर्ण कहा । इस तरह साध्वाचाय विश्वास 
दिलाते हैं कि भगवान्‌ के किसी भी भ्रवतार को उपास्य मानकर भक्ति की जा 
सकती है, उनकी भवित से हमें पूर्णता की ही प्राप्ति होगी । 

लक्ष्मी केवल विष्णु भगवान्‌ के श्रधीन रहती हैं। वह उतसे भिन्‍न हैं।* 
लक्ष्मी की दक्ति एवं गुण परसात्मा से फहीं श्रधिक कम है । लक्ष्मी भी नित्य 
मुक्त, श्रप्राकृत, भ्रक्षर, दिव्य शरीर-सम्पन्त तथा व्यापक हैं |? यह साया रूप- 
घारिणी भगवान्‌ की भार्या हैं । 

माध्व सम्प्रदाय में चेतन दो साने गए है--जीव श्रोर ईश्वर। इस ससार में 
दो पुरुष है, क्षर भौर श्रक्षर। सब भूत क्षर शाब्द का चाच्य है झोर स्वयं फूठस्थ 
को प्रक्षर कहते हैं।* श्रक्षर का कभी नाद नहीं होता, एवं इसकी कल्पना किसी 
प्रकार नहीं को जा सकतो ।+ जीव श्रोर ईइवर इन दो तत्त्वों को नित्य मानने 
के कारण इनका दर्शन हतवादी फहा जाता है ।* 

जीव माया-मोहित है, श्रतएव श्रनादि काल से वद्ध है तथा भ्रज्नत्वादि नाना 
धर्मों का श्राश्नय है। जिस तरह पक्षी श्रोर सुत्न, वक्ष श्र रस, नदी श्रौर 
समुद्र भ्रादि भिन्‍न हैं उसी तरह जीव भ्रौर ईइवर भिन्‍न शौर विलक्षण हैं ।* 
उसी विष्णु के शरोर से इस चराचर जगत्‌ की सृष्टि हुई है । 

विष्णोदेंहातू जगत्सवंमाविरासीतू (तत्त्व विवेक) 

वेदों में भगवान्‌ को सत्य-संकल्प कहा है । संत्य-सकल्प द्वारा निर्मित सृष्टि 
मिथ्या नहीं हो सकती, वह सत्य है। वह शकराचार्य के श्रुसार 'रज्जुसपंवत' 
अमात्मक नहीं है । 

तमस्त जीव परम सामय्यें-सम्पन्त भगवान्‌ विष्णु के श्रधीत हैं। परमात्मा 





१, क्षीमद्भागवर्त १।३२८। 

« 'परमात्म भिन्‍ना तन्मात्राधीना लक्ष्मी. ।' 

द्वावेव नित्यमुक्तोतु परमः प्रकृतिस्तथा ।' 

देशत. कालतश्चेव समन्याव्याप्तादुभावजी | (भागवत्‌ तात्पय॑ निर्णय )। 
: (ूर्णप्रज्ञा दर्शन! (स० द० सं०) २७। 

« वही २५ । 

सर्व दर्शन संग्रह' २६ पृष्ठ ११२ । 

' वही ३५,३६ | 
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स्वतन्त्र एवं जीव परतन्त्र है। जीव विष्णु 'का दास है। जीव को श्रपने उद्धार 
के लिए भगवान्‌ विष्णु की उपासना करनी चाहिए। 

जीव श्रपनी भुक्ति-मुक्ति के लिए ईइवर के श्रधीन है। भगवान्‌ का अ्रनुग्रह 
हुए बिना मुक्ति प्राप्त करना कठिन है ।* अतएवं जीव को कृपा-प्राप्ति के 
लिए भगवान्‌ का गृण-कथादि श्रवण, मनन, ध्यान श्रादि करना चाहिए । 

भगवान्‌ की सेवा भी तीच प्रकार की है-- 

(१) अंकन--छप-स्मरण शझादि के लिए शरोर पर वकरादि आयुधों का 
चिह्ध बनाना । यह कृत्य पापों से छुटाने वाला है । 

(२) नामकरणु--प्रुत्नादिकों के विष्णुपरक नाम रखना। उद्देश्य यह है 
कि सदेव श्राराध्य का स्मरसा बना रहे। 

(अ) वाचक--सत्य, हित, प्रिय वचन तथा स्वाध्याय, यह वाचिक 
भजन है। ' 

(ब) कायिक--हान, परिन्नाण, परिरक्षण । 

(स) मानसिक--दया, स्पृहा, अ्रद्धा। भगवान्‌ के दासत्व में एकांतिक 
ग्रभिलाषा स्पुह्ा है। विषय-स्पहा से यहाँ कोई तात्पपं नहीं ।* 

इन सबको एक-एक करके नारायण में समर्पण करने को भजन कहते हैं : 

अन्रेकेक निष्पाद्य नारायणे समपंण भजनम । 

दो प्रकार की उपासना और बताई गई है। सतत शास्त्राम्यास-हूपा श्रौर 

ध्यान-छूपा । श्रधिकारी-भेद से उपासना श्रपनाई जाती है । 
२ बज 

इनके साथ ही तारतम्य-परिज्ञान तथा पचम भेद का ज्ञान होना श्रावश्यक 
है । जगत के समस्त पदार्थ एक-दूसरे से बढ़कर हैं, ज्ञान-सुख्रादि का श्रवसान 
भगवान्‌ में ही होता है, यही तारतम्य-ज्ञान है। ईव्वर-जीव, ईश्वर-जड़, जीव- 
जड़, जीव का दूसरे जीव तथा जड़ का दूसरे जड़ से भेद पंचम भेद कहलाते हैं। 

इन सब साधनों को करते-करते भगवान्‌ के प्रति निर्मल प्रीति श्रर्थात्‌ 
अमला-भक्ति प्राप्त होती है। अमला भक्ति के पदचात्‌ भगवान्‌ का श्रनुग्रह 
मिलता है, जो मुक्ति फा कारण होता है । 

स्वरूप-घटक प्ानन्द का प्रतिद्वन्द्री सम्पर्क-रहित श्रावरण-ब्ून्य साक्षात्कार 


१, 'सोक्षरचविष्णु प्रसादमन्तरेश न लभ्यते', ३३ पृष्ठ ११३ (स० द० सं०) । 
२. (पूरा प्रज्ञा-दर्शन (स० द० सं०) १७। 
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जीव का मोक्ष है।' मोक्ष चार प्रकार का होता है--(१) कर्सक्षय, (२) 
उत्कान्ति, (३) श्रचिरादि श्रौर (४) भोग। कर्म-क्षय होने के पश्चात्‌ विश्व से 
विशेष रुप में श्रलग होने को उत्क्रान्ति कहते है। तथा ससारी लोगों से भिन्‍न 
जीवन-पद्धति को श्रचिरादि-मार्ग कहते हैं। भोग-मुफ्ति चार प्रकार की है-- 
(१) सालोक्य, (२) सामीप्य, (३) सारूप्य, (४) सायुज्य। 

भगवान्‌ में प्रवेश करके उन्हीं के शरीर से श्रानन्द-भोग करना सायुज्य 
मृवित है।" मुक्त पुरुष के श्रधिकारानुसार आनन्द की प्राप्ति होती है, जिसे 
ग्राननद अ्रनुभूति फा परस्पर तारतम्य कहते है। ज्ञानादि की उच्च श्रवस्था- 
नुसार भ्रानन्द की प्राप्ति होती है ।? यह सिद्धान्त माध्व-सम्प्रदाय में श्रपनी 
विद्येपता रखता है। 

श्री निस्‍्वार्काचार्य का हेताद्वेतवाद 

ब्रह्म श्रद्नत, प्रविभकत प्र सदा निविकार है। वह सर्वेदाक्तिमान्‌, सर्वज्ञ 
तथा सब गुणो का झाश्रय भी है। “निम्बार्क के मत में ब्रह्म की कल्पना सम्रुण 
तप से की गई है ।' 

यद्यपि ब्रह्म निविकार है, तथापि भागा के कारण उसका स्वभाविक 
ध्रानन्द भ्रनन्त रुप में श्रनुभूत होता है । ब्रह्म में ऐसा सामर्थ्य है कि वह अपने 
फो श्रविकृत श्रौर श्रविभवत रखते हुए नाना रूपात्मक पदार्थों में उत्पन्न करके 
झ्राननन्‍द फा उपभोग कर सकता है। 

प्रह्म ही इस सृष्टि का उपादान श्ौर निमित कारण है उसके अनन्त 
व्यक्त रूपो फा नाम विश्व है। रामानुज के ही प्रनुसार इनके ईदवर चित्‌- 
श्रचित्‌ युक्त हैं । सृष्टि के समस्त अ्रनुभवगम्य पदार्थों में नारायण बाहर-भीतर 
व्याप्त हैं ।* परमात्मा के ही परबव्रह्म, नारायण, भगवान्‌, कृष्ण, पुरुषोत्तम 
श्रादि नाम हैं। जीव श्रपनी जीव दशा में परमात्मा का पूर्ण श्रश्ञ है, परन्तु 
उसका परमात्मा से प्रभ्नेद्य सम्बन्ध है। “उनकी सम्मति में जीव अवस्था-भेद 
से श्रह्म के साथ भिन्‍न भी है श्रौर अ्भिन्‍त भी ।”५ इसीलिए इनके सिद्धान्त 
१ 'कल्याण वेदाताक पृष्ठ ५१। 
२. भारतीय दर्शन, श्री बलदेव उपाध्याय पृष्ठ ४६३ । 
३. “यच्च किचिज्जगत्यस्मिन्‌ दृष्हते श्रूयतेषि वा । 

प्रतवेहिएच तत्‌ सर्व व्याप्त नारायण: स्थित ।” 

« वही । 


५ भारतीय दर्धत, लेखक श्री बलदेव उपाध्चाय, पृष्ठ ४५७ | 
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फो भेदाभेद या देतादेतवाद कहते हैं। ऊपर जीव परमात्मा का श्रश् कहा गया 
है, वहाँ अंश का श्र श्रवयव या विभाग नहीं, वरन्‌ शक्ति-रूप है।' 

ईश्वर एक ही साथ संसार के सम्पूर्ण पदार्थों को देख सकता है इसलिए 
ईंदवर सर्वे-द्रष्टा है। जब ईंदवर सब पदार्थों को अलग-अलग करके दिखाता है 
तब ईदवर की संज्ञा जीव होती है। ईइवर भ्रौर जीव विभिन्‍न रूपों में ब्रह्म 
फी चिच्छक्ति के प्रत्यक्षीकरण हैं। ईश्वर ज्ञान-स्वरूप है। वह इन्द्रियों की 
सहायता के बिना किसी भी विषय का ज्ञान प्राप्त करने में समर्थ है। परन्तु 
जीव की दृष्टि सदोष होने से वह पदार्थों को एक-एक करके देखता है । उसके 
ज्ञान में एक के पदचात्‌ दूसरा पदार्थ श्राता है, इसलिए वे उसे जीते, भरते 
श्रर्थात्‌ परिवर्तनशील दिखाई देते हैं, परन्तु इब्वर के ज्ञान में वे सदा वर्तमान 
रहते हैं। 

ईदवर और जीव के चित्त में कभो परिवर्तन नहीं होता, किन्तु ससार में 
श्रनन्त रूप होने के कारण इन रुपों के द्रष्ठा जीव भी श्रनन्त है। ईदवर सादवें- 
भौम है, परन्तु जीव श्रण रूप होकर समस्त पदार्थों में निवास करके श्रपने 
श्रापको श्रनुभव का विषय बनाता है । जोव कर्ता है। प्रत्येक दद्षा में जीव में 
कत्‌ त्व का सद्भाव है। संसारी दल्षा में कर्ता होना अनृुभवगम्य है। परन्तु 
मुक्त होने पर भी श्रुतियाँ उसे कर्ता बतातो हैं। 

चेतना-विहीन पदार्थ को श्रचेतन कहते हैं। यह तीन प्रकार का है--(१) 
प्राकंत--प्रकृति से उत्पन्न जगत्‌ । (२) श्रप्राकृत--भ्रकृति से परे वेकुण्ठ श्रादि 
(३) काल--यह जगत्‌ का नियामक होने पर भी ईश्वर से नियम्य है ।* 

नीचे के विवेचन में ब्रह् के रूप बताए गए हैं-- 

(१) पर अमूते--परम अक्षर तत्व । यह भ्रवस्था सर्व॑ निरपेक्ष है, 
स्वागत सुर्धासिघ में ही निमज्जन है । 

(९२) अपर अमूते--यही ईश्वर है जो स्वेया द्रष्टा श्रौर सब शक्तियों के 
उद्भव हैं। इस दशा में श्रह्म को ईइवरत्व के साथ सम्पूर्ण सृष्ठि का भाव 
रहता है। 

(३) पर सूते--इसे हिरण्य-्गर्म भो कहते हैं। यह वह स्वरूप हैं जो 
समस्त संसार को धारण करता है और व्यक्त रूप का मूल स्रोत है । 

(४) अपर मूत--यह जीव रूप है। इसमें रूप, रस, गधघ, स्पशें और शब्द 
१. “अंशो हि शक्ति रूपो ग्राह्म” २।३।४२ (पर वेदान्त कौस्तुभ ) । 

२, 'दहश्मइलोकी' ३ । 
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की यथा-क्रम व्यक्तिगत श्रनुभृति होती है-। 

भगवान के प्रसाद से, अ्रनादि काल से साथा से दुःखित जीव को सच्चे 
स्वरूप का ज्ञान प्राप्त हो सकता है ।" प्रपत्ति के द्वारा भगवद्‌ श्रनुग्रह जीवों 
पर होता है। अनुग्रह के फलस्वरूप भगवान्‌ के प्रति उत्कढ प्रेम का आविर्भाव 
होता है, जिससे फिर भगवदु-साक्षात्कार होता है । जीव भगवदु-भावापन्त 
होकर समस्त कलेशो से मुक्त हो जाता है। जीव का जब तक शरीर से सन्बन्ध 
है, तब तक भगवद्‌-भावोत्पत्ति अ्रसस्भव होती है, भ्रतएव जीवन्मुक्ति की दशा 
भी श्रसम्भव है।" 

मोक्ष-दक्ा में जीव ब्रह्म से अ्रभिन्‍त होने पर भी श्रपने स्वरूप की प्राप्ति 
करता है: ; 

स्वैन रूपेशाभिनिष्पद्यते । छा० ८-३-४ 

इस दक्षा मे उसका व्यक्तित्व स्वतन्त्र रहता है। मुक्ति की अवस्था में जीव 
करत त्व की सत्ता नही खोता, ऐसा श्रुतियों का वचन है ।* 

उपासवा पक्ष में इनके सम्प्रशय को सनञ्-सम्प्रदाय कहते हैँ । इसमे राधा-: 
कृष्ण की युगल मूर्ति की उपासना होती है । निम्बार्काचार्य की लिखी दशइलोकी 
अथवा वेदान्त कामधेनु है) इससे राधाकृष्ण का स्वरूप एवं उपासना की 
सम्पूर्ण प्रक्रिया दी है । 

श्रीकृष्ण केवल स्मरख-मात्र से अ्रविद्या-पर्यन्‍्त समस्त श्रनर्थों के हरने वाले 
है, इसीलिए वे हरि है। थे अ्रविद्या, अस्मिता, राग“ह ष, अभिनिवेज्ञारदि दोषों 
से निरत है। वे सम्पूर्ण दोबो से रहित सत्य-स्वरूप ज्ञान स्वरूप है। वे कल्या- _ 
णीय गुणो की राशि हे श्रर्थात्‌ मोक्ष-दान, श्रनन्‍्त, अ्रचिन्त्य, स्वाभाविक सम्पूर्ण 
ज्ञान, शक्ति, बल, ऐइवर्य, तेज श्रादि से युक्त है । 

वे व्यूहाग श्रर्यात्‌ नसिह-नारायण आदि व्यूहों के अ्रंगी हैं। श्रीकृष्ण स्वयं 
त्रह्म हैं । भगवान्‌ श्रीकृष्ण के शंब सब श्रग है । वे का रणो के कारण, ईद्वरेइवर, 
देवो के देव ब्रह्म रुद्रादिको के गुरु और उन्हे उत्पन्त करने वाले है। वे कमल- 
नेत्र-पुमुक्षुओ को वरेण्य अर्थात्‌ स्वीकार करने योग्य हैं । 

श्री राधा की उद्भावना भागवत्‌ ग्रन्थ में नहीं हुई है। वे कालान्तर के 


« 'दशइलोको' ३। 

'वेदान्त रत्व-मजूषा” दश इलोकी के ९वें इलोक पर टीका । 
पर वेदान्त कौस्तुभ १॥४॥२१ | 

दश इलोकी ४। 
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पुराणों में श्रीकृष्ण की प्रेयसो श्लोर आराधिका के रूप में भ्राई हैं। तभी से 
राघाक्ृष्प की उपासना का प्रारम्भ समकना चाहिए । परन्तु सम्प्रदायों में 
ग्रहण इन श्राचायों के पश्चात ही होता है। राधा का इन परवर्ती उपनिषदों 
व पुराणों में क्‍या स्थान है; इसे देखते हुए हम निस्‍्वार्क की राधा का भी 
स्वरूप देखेंगे । ह 


श्रीमद्भागवत्‌ में राधा का नाम नहीं आया है। कुछ विद्वान भागवत्‌ के 
द्वितीय स्कन्‍्ध के एक इलोक में राधा का नाम आया बताते हैं ।* 


'स्कन्द पुराण के भागवत्‌-साहात्मय सें राधा का स्वरूप चित है--शात्मा- 
राम श्रीकृष्ण है' और शआ्रीराधा उनकी आत्मा है । आत्मा राधा में श्रीकृष्ण 
आत्मारास नित्य रमण किया फरते हैं। “यज्यपि श्रीकृष्ण सदा आत्माराम ही 
हें भ्र्थात्‌ राधा के सिवा श्रन्यत्र कही उनका स्मरण नही है तथापि गोपियों के 
साथ रमण करने लगे ।”१ इस सबका तात्पयं यह है कि राधा कृष्ण को 
आनन्द देने वाली हैं। वे उनकी श्रात्मा होने के कारण श्रीकृष्ण से श्रभिन्‍न है । 

राधिकोपनियद्‌ में राधा और कृष्ण को एक-दूसरे की सेवा करने वाला 
कहा है ।* राधा को श्रीकृष्ण की ह्वादिनी शक्ति बताया है। इसी उप- 
'निषद्‌ में श्रागें चलकर लिखा है--“इन राधिका के शरीर से ही गोपियाँ, 
श्रीकृष्ण की महिषियाँ और लक्ष्मीजी हुई है । वे राधा और क प्णा रससागर श्री 
महाविष्णु के एक शरीर से ही क्रीड़ा के लिए दो हो गए है । ये श्री राधिकाजी 
भगवान्‌ हरि की सर्वेश्वरी, सम्पूर्ण सनातनी विद्या और प्राणों की शअ्रधिष्ठात्री 


१. “तमोनमस्तेथ्स्त्वृषभाय सात्वता विदुर काष्ठाय मुहु कुयोगिनाम्‌ । 


निरस्त साम्या विषयेन राधसा स्वधाम नि ब्रह्मरिण रस्यते नम ॥* 
(कल्याण, श्रीक्ृषष्णाक, पृष्ठ २७०) 
२. “आत्मा तु राधिका तस्य तयेव रमणादसो । 
आत्माराम इतिप्रोक्‍तों मुनिभिर्गढ वेदिभि ।(४ 
गा गा गा 
“आत्मारामस्य कृष्णस्य श्र वर्भात्मास्ति राधिका । 
तस्थादास्य प्रभावेन विरहोस्मान्न सस्पृशेत्‌ ॥* 
३. “श्री राधा रहस्य”, ले० भ्राचार्य श्रीहितरूपलालजी गोस्वामी । 
('कल्याण', श्रीकृष्णाक, पृष्ठ ३८१) 
४ "*कृष्णेनाराध्यते इति राधा (राधिकोपनिषद्‌) 
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देवी हे। जिस पर उनकी कृपा होती है, परम घाम उत्तके हाथ में श्रा 
जाता है )-इनकी अवज्ञा करके जो केबल श्रीकृष्ण की भ्राराधना करना चाहता 
है वह महाम॒ लें है ।”* 
तिबार्काचार्य की उपास्य श्रीराधा का भी यही स्वरूप है ।'* वे श्रीकृष्ण के 
वामाग में सुशोभित हैं। श्रीकृष्ण की वे भ्रर्धाड्भिनी अधंवामांग हैं । वे उनसे 
अभिन्‍न हैं। वे श्रीकृष्ण के ही सहुश सोन्दर्य-सम्पन्न हुव से सुशोभित्त है। एक 
ही रस सागर के दो विग्रह सोन्दय में भिन्‍न केसे हो सकते है ? राधा तो फिर 
कृष्ण की ह्वादिनी तथा प्राणेश्वरी हैं। इनकी शक्ति व ऐंद्वर्य से गोपियाँ, 
महिषियाँ श्रौर लक्ष्मी तथा हजारों सत्तियाँ उत्पन्त होकर सेवा करती है : 
“सखी सहस्नौ परिस्तेविता सदा” दशइलोकी | 
जो भी कोई इनका प्रेम पुर्वंक स्मरण करता है उत्तकी सकल कामनाएं 
पूर्ण हो जाती है, परम घाम उसे प्राप्त हो जाता है ।? 
श्राचायं का कहना है कि इन्ही श्रीराधा-क्ृष्ण को निरन्तर भजना चाहिए । 
जो कमहप बच्यत से छूकर नित्य मुक्त अवस्था में रहने का इच्छुक है, ऐसे 
मुमुल के लिए गंगा-प्रवाहवत्‌ (निरन्तर) श्रोकृष्ण सहित श्रीराधिका उपासनीय 
है | श्रीराधाकृष्ण के चरणारविन्दों को छोड़कर जीव की अन्य कहीं भी भति 
नहीं । वे चरणारबिन्द ब्रह्माशिवादि से वन्दित है। 
“नानया गति कृष्णुपदारविन्दात्‌ सदृष्यते ब्रह्मशिवादिवदिदात्‌ ।” 
(दशदइलोकी ८) 
परम तत्त्व भगवान्‌ श्रोक्ृष्ण ब्रह्मादि से चिन्तनीय नहीं है, परन्तु वे भक्तो 
के वश् में होकर उन्हीं की इच्छा से चिन्तन-योग्य सुचित्य विग्रह धारण 
करते हैं ।+ 


श्री बल्लभाचार्य का शुद्धाइतवाद 
वललभ विष्णु स्वामी को परम्परा में माने जाते है। नाभा जी ने श्रपनी 


नश्श्थिजो 


अस्या एवं कायत्यूह रूपा गोप्यो महिष्य श्रीड्चेति ।*** एतामविन्ञाह य 
कष्णामाराधयितुमिच्छिति स मूढतमो मृढ तमस्वेति | ( राधिकोपनिषद्‌) 
वेदान्त कामधे नु', ५ । 

 'दश इलोकी', ५ | 

« दक्ष इलोकी, ६। 

* विदान्त कामघेन्‌, ८। 
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श्र महाकवि सूरदास 


शिशइ 


'भदतमाल में आचार्य को विष्णु स्वासी की परम्परा में बताया है।" विष्णु 
स्वामी के ही दाश मिक सिद्धान्तों को मानते हुए इन्होंने शुद्धाद्देत का प्रतिपादन 
किया । श्री जी० एच० भट्ट बल्लभावषायें को विष्णुस्वामी को परम्परा में नहीं 
मानते ।* है 

ब्रह्म साया से अ्रलिप्त, भ्रत नितान्त शुद्ध है। ऐसी माया से अलिप्त ब्रह्म 
श्रह्देत है । अतः इस मत का शुद्धाहत नाभ यथार्थ ही है |? ब्रह्म उस्थ जिग- 
युक्त निर्मृण और सगुण दोतों हैँ। इन्होने सर्ववाद स्वीकार करते हुए ब्रह्म 
में सर्वर्म विशिष्टित्व साना है। झतः मानवी बुद्धि को विरोधो सालम होने 
वाले धर्मो को स्थिति उसमें सम्भाव्य एवं नित्य है ।॥ बह छोटे से भी छोटा 
और महान से भी महान्‌ है। वह अनेक रूप होकर भी एक है। स्वतन्त्र होने 
पर भी भक्त-पराधीन है । शंकराचार्य ने कहा के निगुंण रूप को पारगाधथिक 
तथा सगुण रूप को उपासना-योग, व्यावहारिक एवं साया से भासित होने 
वाला रूप माना है। परन्तु चल्लभ का कहना है कि जब ब्क्ष सर्वकर्मा और 
सर्वशक्तिमान है, तब वह सर्वेकर्ता ओर सर्वभोकता भी है । उसका उभय- 
रूपात्मक होना शुतिसिद्ध है। हे 

ब्रह्म के तीन स्वरूप हैं-“-(१) आधिदेविक--पर ब्रह्म, (२) भाध्यात्मिक- 
अक्षर ब्रह्म, (३) झाधिभौतिक-जगत्‌ कहा । जगत्‌ ब्रह्म रूप ही है, क्योकि कार्य- 
रूप जगत्‌ कारण रूप ब्रह्म से ही आविभू त होता है! वल्लभ सूत्र के आधार 
पर इस सृष्टि को ब्रह्म की आत्मकृति कहा है। भगवान्‌ को जब रसर करने 
की इच्छा होती है, तब वे सत्‌, चिंत अथवा आनन्द में किसी एक काया 
एकाधिक का भ्राविर्भाव करके जीव और जड़ की उत्पत्ति करते हैं। इस व्यापार 
में क्रीड़ा की इच्छा ही प्रधान क्यरण है, माया नहीं । सृष्टि के उत्पादन में 

१. “आचरज हरिदास मतुलवल आनन्द दाइद । 
तिहिं मार॒ग बतलभ विदित प्रथ पवित पराइन ॥भक्‍तमाल।॥। 

२ 'जुए्न6 ००॥९८०ा०ा 72९ए९शा शा्रग्राप$एशााा 807 ४०79- 
एछाइटागाएव, ए४१॥0, 00602, 068 8०९९०६९९ 89 [9- 
0708ए 70 एीग/05000८७४॥ए ८00766:. [2 ईप707 
706 00 ५759मप्र४ए'क्या 270 ए०]8072९787ए9 - 929 
ए0ए॑, 5. ते. 3020. (४. 8. 807 (08९7/9 (+0767९706, 
०506. | 

३. ०“शुद्धाद्वेत मार्तण्ड” २७। ह 

४. “उभय व्यपदेशात्‌ त्वहिकुण्डलवत्‌” (ब्ना० स० पर अ्रणभाष्य ३।२।२७) 


भक्ति-सस्वन्धी दाशनिक सम्प्रदाय ४३ 


वल्लभ का आविर्भाव-तिरोभाव का सिद्धान्त विलक्षण है । 

ढह्म अपनी संधिनों शक्ति द्वारा सत्‌ का, 'सवित' हारा 'चित्‌” का तथा 
“ह्वादिनी' दारा आहनःदा का आदिर्भाव करता है। अक्षर बहन भे आनन्दांश का 
थोड़ा तिरोधा न रहता है, पर पुरुषोत्तम आनन्द से परिपूर्ण रहता है। वह इन 
तीन गुणो से प्रकाशित रहता है ! जीव में आनन्द को छोड़कर बाकी दो का 
आविर्भाव रहता है | जड़ में केदल 'सत्‌' का आविर्भाव रहता है, चित्‌ और 
आनन्द का तिरोखाव रहता है।* 

इस तरह जीव को मोहने वाली या बन्धन में डालने वाली साया-जेत। 
वस्तु बल्‍्लभ को मान्य नहीं | जीवात्सा ब्रह्म ही है, केवल उसका आनन्द स्वरूप 
आवृत रहता है। इस प्रकार आत्मा और परमात्मा के शुद्ध अऋद्देत भाव का 
प्रतिपादन करने से भी वल्‍लभन का सिद्धान्त शद्धाइत कहलाता है। 

जीव के आविशू त होने का कारण भगवान्‌ की रमण करने की इच्छा है। 
अत. जीव भगवर्स्वरूप है। जीव भगपान्‌ से उसी प्रकार निकला है जिस प्रकार 
श्रग्नि से विस्फुल्लिग । श्रुतियों भी इसी तत्त्व का प्रतिपादन करती हैं ।* जीव 
और ब्रह्म में श्रभेद है । कह्म और जीव विभ होने से अनन्य हैं। जब जीव 
त्ह्म भाव श्राप्त कर लेता है, तव वह विभु हो जाता है | 'करह्म सृत्र' के अठुसार 
जीव इह्म से: अन्य होने पर भी ब्रह्म अधिक होने के कारण जीव ब्रह्म से. 
भिन्न है।? केवल ऐडडर्य के तिरोधान से हीम, औी के तिरोधान से दीन या 
विपत्ति-प्रस्त, ज्ञान के तिरोधान से शरीर प्रे श्रात्मबद्धि, तथा आनन्द के तिरो- 
घान से दुःख की उपाधि को प्राप्त होता है। उसमें जब इनका आविर्भाव ह्दो 
जात है तव वह सबच्चिदासन्द स्वरूप हो जाता है । 

जीव नित्य है। उसकी उत्पत्ति नहीं होती । श्रुतियो में जीव का व्यच्च्रण 
होना कहा हैं। जीव अर है इसके प्रतिपादनाथथ बहलभ ने एक “अणभाध्य' 
लिखा है। जकर जीदात्मा को ज्ञान स्वरूप मानते हैं परन्तु वल्लभ्न उत्ते ज्ञाता 
मानते हैं । 

शकराचार्य ने जीव को कह्म के समान अकर्ता अ्रभोवता माना है। परन्तु ग 
वललभ जीव को कर्ता और अगशोक्‍ता मानते हुए भी उसे दुःख से परे मानते हैं। 

बलल्‍लभ ने जीद तीन तरह के साने हँ--(१) शुद्ध जीव की वह दशा, जिससें 
१. 'प्रमेय रत्नाणव', पृष्ठ ७-६ | 
२ “थाने क्षुद्रा विस्फुल्लिगा । 
हे. बहा सूत्र, राशरदों , 





४४ ह महाकवि सरदास 


आलनन्दांश का तिरोभाव हो, पर ऋच्या से सम्बन्ध न हो, शुद्ध कहलाती है। 
(२) संसारी श्रविद्या से सम्बन्ध हो जाने पर जीव संसारी कहलाता है. ये 
देव और असुर दो तरह के हैं। (३) घुक्त---इनमें कुछ जीव-छुक्त होते हैं 
तथा कुछ युक्त । 

जगत्तत्त्व के वेदास्त में श्री वललसाचार्य ने श्रविक्रत परिणशामवाद का 
प्रतिपादत किया है । जिस प्रकार कामधेतु, मन्त्र, कल्पव॒क्ष श्रादि पदार्थों में से 
नाना प्रकार के पदार्थ उत्पन्न हो सकते हैं तथापि वे विकृत नहीं हो सकते, उसी 
प्रकार ब्रह्म में से यह जगत उत्पन्न हुआ है फिर भी ब्रह्म में कोई विक्षति नहीं. 
. आातो। 

इस तरह जगत्‌ का न तो नाश ही होता है और न उत्पत्ति, बरन उसका 
आविर्भाव और तिरोभाव होता है। जब वह हमारे अनुभव में रहता है तब 
उसका आविर्भाव साना जाता है तया अनुभव के परे होने से तिरोभाव ।* जगत 
उसे कहते है जो ईश्वर क्वी इच्छा व विलास से आविभ त हो । परन्तु श्रविद्या 
के प्रभाव से कल्पना तथा समता हारा जीव जो पदार्थ निमित करता है उसे 
संसार कहते है। अतः ज्ञान होने पर संसार का तो नाश हो जाता है परन्तु 
जगत्‌ ब्रह्मरूप होने से नष्ट नही होता ।* वह बहा और जीव के समान नित्य है। 

वललभाचार्य का शद्घाहतवाद भक्ति-साधन-मार्ग में पुण्टि-मार्ग कहलाता 
है । “पोषण तदनुग्रह के आधार पर इस मार्ग का साधक भगवान्‌ के अनुग्रह 
से पोषित होता है । उसका एकमात्र भ्रवलम्ब यही पोषण रहता है । इत यागें 
की श्रावरयषकता को समभते हुए वलल्‍्लभ ने 'कृषप्णाश्रयः नामक प्रकरण से देश 
काल की विपरीत दद्ा का वर्सान किया है जिसमें वेद मार्ग अथवा मर्यादा सार्ग 
का अनुसररण उन्हे श्रत्यन्त कठिन दिखाई पड़ा। 

इस परिस्थिति में भागवत्‌ की प्रेन-लक्षणा भक्त के प्रचार द्वारा ही लोगों 
के कल्याण-मार्ग की ओर आकर्षित होने की सम्भावना आचार्य जी को दिखाई 
पडी ।? उन्होंने भवित को ही मुक्ति का एकमात्र साधन मानकर' अपने 
बेदांत में इसका विचार किया है शऔर सिद्ध किया है कि कलि में ज्ञान शौर 


१. “विह्नत्मंडन”, पृष्ठ ७ 

२. “प्रपचो भगवत्कायें स्तद्र पो भाययाभवत्‌ । 
संस्तारस्य लयो मृत्र्तो न प्रपचस्य कहिचित्‌” (कल्याण वेदाताक, पृष्ठ २६१ 
से उद्धृत) । 

३. सूरदास, प० रामचन्द्र जी शुक्ल; पृष्ठ ११८, ११६! 


भक्ति-सम्बन्धी दाशनिक सम्प्रदाय भ्््‌ 


कर्म से ब्रह्म-प्राप्ति के साधन नष्ट हो गए हैं और भक्ति-सार्ग प्रथवा भग- 
वज्चरण-मार्ग हो ब्रह्म-प्राप्ति हो सकता है ॥ न्‍ 
ज्ञाननिष्ठा तदा ज्ञेया सर्वेज्ञो हिं सदा भवेतृ। 
करम्मनिष्ठा तदा ज्ञेया यदा चित्त प्रसीदति । 
भक्ति निष्ठा तदा ज्ञेया यदा कृष्ण. प्रसीदति ॥ 
जैसे भगवान्‌ के आधिदेविक भ्रादि तीन रूप हैं, बेसे ही उसे प्राप्त करने के 
तोन भाग है--( १) श्राधिभोतिक कर्म सार्ग कहलाता है, (२) आध्यात्मिक 
को ज्ञान सागगे कहते हैं, ओर (३) झआधिदेविक भवित मार्ग है। ज्ञान से प्रक्षर 
ब्रह्म की उपलब्धि होती है, परन्तु भक्ति ही एक मार्ग है जिसके हारा परन्रह्म 
सच्चिदानन्द पुरुषोत्तम को प्राप्ति होती है। श्रक्षर गरिगतानन्द है और पुरुषोत्तम 
पर्णानिन्द । ज्ञानी का मोक्ष दुःख का श्रभाव है, भक्त का सोक्ष परमानन्द की 
प्राप्ति है। भक्ति या पुष्दि सार्य साक्षात्‌ पुरुषोत्तम के शरीर से निकला है। 
भगवान्‌ के चरणारघविदों की भविति मर्यादा-भक्तित है, घुखाराविद की पुष्ठि- 
भवित है । ५ 
जीवन को साधना सानते हुए जीव तोन प्रकार के हैं-- 
(१) पृष्टिसार्गीय--था भक्ति-सार्ग पर चलने बाले। 


कल (२) मययादामागीय--बेद-प्रतिषादित कर्मों श्र ज्ञान का सस्पादन 
वाले । 


(३) प्रवाहमार्गीय--संसार या लोक के प्रवाह में पड़कर लौकिक सुखोप- 
भोग के लिए प्रयत्त करने वाले । इनमे पुष्टिसार्गों ही सर्वश्रेष्ठ है, जो भजन- 
कीर्तन भ्रादि हृदय से प्रेरित होकर करते , शास्त्र-आ्ाज्ञा-पालनार्थ नहीं । 

इस तरह इन भागों पर चलने वाले जीवों का वर्गोकरण भी किया 
गया है । " 

१ पुष्ट जीव-ये केवल भगवान्‌ का भरोसा रखते है । ये भगवान्‌ के 
भानन्दाश से आाविर्भूति होते हैं और पुरुषोत्तम की सीमा-सृष्टि में प्रवेश 
करते है । 

२. सर्यादा जीव--ये अपनी योगक्षेम श्रादि के -लिए वेद-विधियों पर 
भरोसा रखते है । ये भगवान्‌ के चिद्‌ अ्रज्ञ में प्रकट होते है। इन्हे वेदोकत मोक्ष 
की प्राप्ति होती है ।* 

। ३: प्रवाह जीव--ये भगवान्‌ के सद्‌-प्रश से उत्पन्त होते है । ये पर- 
१. कल्याण वेदाताक, पृष्ठ २६१ । 
२. 'प्रमेय रत्नाणृव', पृष्ठ १६। 


घना 


४६ महाकांव सुरदास 


भेदवर के मन या सकल्प से प्रेरित होते हैं । इन जीवों को असुर कहा गया है। 
ये दुश और अज्ञ दो तरंह के होते है । श्रज केवल ऊपरी तौर से असुर रहते 
है। वे दु्शों का अनुसरण करते है और सुसस्कार प्राप्त होने पर उसका असुरत्व 
दूर हो जाता है । अ्रत दूजे प्रकृति से असुर होते है । ये मायिक होते हे और 
माया ही में लीन होते है । एक तरह के और जीव होते हे, जितका कोई स्थिर 
स्वरूप नही । ये जसी सगति में पड़ते हे, बसे ही वन जाते है । इन्हे सम्बन्धी जीव _ 
कहते है । | 

मिश्र पुष्टि जीव--पृष्टि जीव कभी-कभी लौकिक और वैदिक प्रवाह में 
पड जांते है, तब वे मिश्र-पुष्टि-जीव कहलाते है । परन्तु इनका कल्याण नही 
होता । वे सहज वेष्ण॒व होते है ) वे वंदिक और लौकिक कए निप्काम भाव से 
करते हू । उनका चरम साध्य भगवत्याप्ति ही होता है। 

पुष्टि-भक्ति भी चार प्रकार की बतःई गई है: 

(१) प्रवाह-पुष्टि--इसमे सासारिक कर्मों में फेसे रहने पर भी साधक 
भगवत्प्राप्ति के लिए प्रयत्न करता रहता है। 

(२) मयौदा-पुष्टि--इसमे साधक विप्य-भोगो से सयम करके भवण- 
कीतंनादि द्वारा कल्याण-मार्ग पर अग्रसर होता है। 

(३) पुष्टि-भक्ति--इस मार्ग के साधक कुछ अनुगह प्राप्त किये रहते 
हें तथा भक्ति के साथ-ही-साथ ज्ञान-प्राप्ति में लगें रहते हे । वे तत्त्वर्नचतन से 
भगवान्‌ के नाना विधानो को समभते रहते है । 

(४) शुद्ध पुष्टि-मक्ति--इसमे साधक केवल भगवान्‌ के प्रेम में सर्न 
रहता है । भजन-कीतेनादि उसके व्यसन हो जाते है । वह भगवत्प्राप्ति के लिए 
कोई भी बौद्धिक प्रयत्न नही करता । 

भगवान्‌ का जिस पर अनुग्रह होता है उसे पहले भगवान्‌ की ओर प्रवृत्ति 
होती है, भगवान अच्छे लगते है तत्पक्चात्‌ वह भगवान्‌ के स्वरूप-परिचयाय्थ 
ज्ञान प्राप्त करता है जिसके बाद प्रेमा-सक्ति का उदय होता है। इसकी तोन 
भूमियां है-- (१) प्रेस, (२) आसक्ति और (३) व्यसन | व्यसन प्रम की 
परिपुष्ठ दमा है। इस दक्षा को पहुँचा हुआ भक्त चारो मुक्तियों का तिरस्कार 
कर देता है। उसे भीतर-बाहर सब जगह भगवान्‌ दिखाई देते है । 

' आचार्य ने आधिदेविक मार्ग को भक्ति-सार्ग बताया है। ब्रह्म का आधि- 
देविक॑ स्वरूप परब्रह्म है। परव्रह्म सच्चिदानन्दमय है। क्षर से श्रतीत तथा 
श्रक्षर से उत्तम होने के कारण गीता में परब्रह्म को पुरुषोत्तम कहा है । भ्रन्त- 
यामी पुरुषोत्तम सत्वगुण विष्णु-रूप से विश्व का पालन करता है तथा लोक- 


भक्ति-सम्बन्धी दाशनिक सम्प्रदाय भ७ - 


(क्षणार्थ भ्रवतार लेता है । वही रजोगुशमय ब्रह्म रूप पे उत्पत्ति तथा तमोगुण- 
भय रुद्र रूप से सहार करता है। पुरुषोत्तम को देह सच्चिदानल्दमय है । 
सच्चिदानन्द या सदानन्द का पर्यायवाची कृष्ण है, अतः इसको इृष्ण भो कहा 
ग़या है। इस प्रकार वेदांत में जिसको ब्रह्म, हरि, यज्ञ; स्मृति से जिसे परमात्मा 
और भागवत्‌ में जिसे भगवान्‌ कहा गया है, उसी को शुद्धाइत सिद्धात में परन्रह्म 
कृष्ण कहते हैं ।"* | 

भगवान्‌ अपने चतुम ज या द्विभुज रूप में अपने भकक्‍तो:के साय बेकुण्ठ से 
प्रेव्यापी बेकंठ में कीडाएँ किया करते हैं। भगवान्‌ की शक्तियाँ श्रीस्वामिनो, 
राधा-यमुता आदि आधिदेविक रूपो में यहाँ प्रकट होतो है । कीड़ा-विस्तारण्थं 
पुरुषोत्तम ने नित्य गो-लोक निर्माण किया है, जिममें नित्य वृन्दादन, गोवर्धेन, 
यमुना, पशु-पक्षी, वृक्ष , कुंज आदि है । * 

पुरुषोत्तम ऋण्नी प्ाननन्‍्दमयी लीला का आनन्द देने के लिए श्रुतियों के 
प्रार्थनानुरूप, कृपायुक्त होकर कीकृष्ण के रूप में श्राविभूत्त हुए। शुत्तियाँ 
गोपियो के रूप में तथा श्रन्य लीला प्रिकर भी हुए। इस प्रकार समस्त ब्रज 
गो-लोक रूप सें हो गया | 

श्रक्षर ब्रह्म दो रूप में प्रकट होता है। एक तो पुरुषोत्तम-धाम रूप में, जिसे 
नित्य व्यापी बकुंठ कहते हैं तथा दूसरा अनादि, अनन्त निरविशेष निगुण रूप 
में । यह दूसरा रूप केवल शाविर्भाव तिरोभाव की अ्रचित्य ववित से प्रतीत 
होता है, जिसमें परमात्मा के गुण तिरोहित रहते है, पु्षोक्तम में ही पुर्ण 
भ्रानन्दाद का आविर्भाव रहता है। जीव में आनन्दांद का आाविर्भाव होने पर 
वह सच्चिदानन्द स्वरूप हो जाता है। अ्रतएवं श्राचार्य इसो प्रानन्दाश स्वरूप 
पुरुषोत्तम को वास्तविक ब्रह्म का स्वरूप सानते है जो भकतो को जि देने के 
लिए श्रीकृषण रूप में पृथ्वी पर श्रवतार धारण करता है। 

चल्लभ सम्प्रदाय में श्लोराधा श्रीकृष्ण (परव्रह्य ) की झात्म-शव्ति के कारण 
उनसे अभिन्‍न सानी गई है । इसलिए पृष्टि-मार्ग के परम आराध्य देव श्रीनाथ 
जी के साथ भिन्‍न रूप से स्वामिनी का रूप नही रखा है। जहाँ कही भिन्‍न 
रूप से स्वामिनी का स्वरूप पाया जाता है वहाँ मूल आत्म-शवित के धर्म-रूप 
से केवल लीला अनुभवार्थ ।”* आचार्य ने परव्रह्य बालकृप्ण का बाल-रूप 
ही उपास्य बताया था। परल्तु श्राचाय्य के समस्त शिष्यो ने साधुयं भाव को 





१, पर ब्रह्म तु कृष्ण हि हट (सि० मु० ) 
२, 'सूर निर्णय', पृष्ठ २११ । 
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अपनाते हुए राधा-कृष्ण को प्रेम-जीलाओं में जितना आनन्द प्रकट किया है 
उतना बालकृष्ण में नहीं । 

इस सांग में लोकिक और वेदिक कमे-फलो को छोड़कर साधक झपने-आप- 
को भगवान्‌ के चररों में समपित कर देता है। यहां से उस मा्गे का आरम्भ 
होता है जिसमें साधक का श्रवलबन भगवान्‌ की अनुग्रह रूप पुष्टि होती है । 
भक्त अनेक सेवाएँ करता हुआ श्रन्त में समस्त बन्धनों का नादा करके भगवान्‌ 
के स्वरूप के अनुभव की क्षमता प्राप्त करता है, तथा लीला-सृष्टि में प्रवेदद 
करके अपने गन्तव्य स्थान पर पहुँच जाता है । 

सेवा दो तरह की बताई गईं है--(१) नाम-सेवा और (२) स्वरूप-सेवा । 
स्वरूप-सेवा तचुजा, वित्तजा और भानसी होती है । वित्तजा सेवा के कारण 
बड़े-बड़े वैभव-युवत पुजा-विधान, ५६ पकवास्नों के नेवेद, बृहद्‌ उत्सव झ्रादि 
होतेहहे । मानसी सेवा भी दो प्रकार की है-- (१) मर्यादा सार्गोय में काम-क्रोधादि 
के सपस में बड़ कष्ठ होने के उपरांत फल मिलता है तथा (२) पुष्टिमार्गीय 
में प्रारम्भ से भगवान्‌ के अनुग्रह को भवत कामना करता है। उन्हीं पर निर्भर 
रहने के कारण निश्चिग्तता से बिता कष्द किये फल-प्राप्ति करता है। इस 
मार्ग में वंदिक यज्ञ-्यागादि के स्थान पर भाव-पुजा का विधान है। प्रजा 
शास्त्रीय विधियों से होकर लौकिक भाव-पद्धति पर की जाती है। इस तरह 
श्राचार्य ने श्रत्यन्त सुखी श्राडम्बर-हीन भक्ति-पद्धति की स्थापना की । 

इसमें. ब्रह्म-सम्बन्ध या झात्म-निवेदन भी होता है, जिसमें साधक को 
श्रपनी सर्वश्रेष्ठ वस्तु, यहाँ तक कि शरीर तक का समर्पण कर देना पड़ता है । 
चल्लभ-सम्प्रदाय में गोसाइयों को श्रीकृष्ण का स्वरूप समभ्दा जाता है, इसलिए 
शात्म-समपंण गोसाइयों के प्रति भी किया जा सकता है । 


३ 
6 ई "५ बे अड 
सूर की जीवनी ओर व्यक्ति 

भवितिकालीन कवियों के व्यक्षिगत जीवन की घटनाएँ श्राज बहुत कम 
ज्ञात हैं। नक्ति-काल के कवि केवल कवि ही नही थे, थे श्रपने आ्राराध्य देव 
के महान्‌ प्रेमी भक्त थे। उनकी प्रेम-तन्नयता की पराकाष्ठा उच्च कोर्टि 
की थी, उन्हें अपने विषय में कहने का जीवन-भर अवकाश हो न मिला । उनका 
व्यक्तित्व और स्वार्थ अपने प्रिय द्वारा निर्मित सुष्ठि के कर-करा में व्याप्त हो 
गया था| उनके संसर्ग मे श्राने वाले व्यक्तियों ने भी उनकी जीवनी बहुत ही 
कम लिखी है । 

यही चातें हमारे चरित-तायक 'सुर सागर' के रचयिता सुरदास जी के जीवन 
के सम्बन्ध मे चरितार्थ होती है । सुरदास जी ने भपने विबय भे अपने ग्रस्थों में 
कुछ विश्येष नहीं कहा है कहीं-कही जो कुछ उल्लेख आये हैं, वे प्रसगवश 

श्रा गए हैं। परन्तु इन उल्लेखो को पढ़कर हम निश्चित रूप से यह नहीं कह 
सकते कि दे वाक्य उन्होने अ्रपने लिए कहे हैं श्रथवा उनमें उन्होंने साधारण 
जन की मनोवृत्ति का परिचय दिया है । 

( उनकी रचनाओं के अतिरिक्त श्रन्य लेखको द्वारा है), रचनाओं में भी 
सूरदास जी को जोवन-घदनाएँ थोड़ी-बहुत मिल जाती है ) इनमें गो० गोकुल- 
नाथ जो लिबित “८४ बेष्णवों की वार्ता), 'अ्रष्ट सखान की वार्ता, हरिराय- 
हत भाव प्रकाश और भमियाँसिह का 'भकत विनोद! आरादि हैं। 


जन्म-तिथि 
प्रदास जी की जन्म-तिथि पर हम विचार करें तो उसका उल्लेख किसी 
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भी ग्रन्थ में नहीं है। स्वय सुरदासजी ने भी इस विषय में कुछ नहीं कहा है। 
सुर सारावली' के १००२ वें पद में श्रायु-सम्बन्धी एक पक्ति मिलती है तथा 
साहित्य लहरी' के एक पद में इसी ग्रन्थ के रचना-काल का निर्देश किया गया 
है, जो दृष्टकट रूप में होने के कारण विवाद का विषय बना हुआ है। 
उपय कत दोनों उल्लेखों को लेकर विद्वानों ने सूरदास की भिन्न-भिन्न जन्म- 
तिथियाँ निश्चित की हैं । 


[पुर साधक सारावली' का पद हैं 
गुरु परसाद होत यह दरसन सरसठ बरस प्रवीन। 


शिवविधान तप कियो बहुत दिन तऊ पार नहिं लीन ॥ 

इस पद के आधार पर समस्त विद्वान सर सारावली को रचना के समय 
सरदासजी की आय ६७ वर्य निर्विचित करेंते है।। परन्तु श्री मुन्शीराम शर्मा 
अपना भिन्‍न मत प्रकट करते है। उनका कहना है कि इन पक्तियों के कुछ 
पहले व पदचात्‌ श्राई हुई पक्तियों को साथ पढ़ने से उपयु कत पक्तियों सूर 
सारावली' की रचना के समय की नहीं मालम होती । आचार जी से दीक्षित 
होने पर सूरदासजी को जब श्रीक्षष्ण जी के दर्शन हुए थे तब की लिखी सालूम 
होती है; वे पीछे से 'सारावली में संग्रहीत कर ली गई होंगी ।* 

निवेदन है कि 'सूर सारावली' का उपय्‌ कत पद दीक्षा के समय का बनाया 
हुआ नहीं सालम होता । सर्वप्रथम तो यही कहा जा सेकता है कि उसका 
उल्लेख “८४ वष्णवों की वार्ता? में कहीं नही है, जो सूर-प्राचार्य-मिलन वर्खत 
करने वाला एकमात्र प्राम्माणिक ग्रन्थ है। वार्ता में लिखा है कि श्राचार्यजी 
को विशेष कृपा होने पर सूरदासजी को दो अवसरों पर भगवद्‌-लोलाओं का 
दर्शन हुआ । इस अवसर पर सरदास जी ने जो पढ गाये हैं उनको उल्लेख 
वार्ता में किया हुआ है । इस सें 'स्र सारावली' की उपय्‌ बत पवितयाँ कही भी 
नहीं दिखाई देती । यथा--- 

“तब सूरदासजी ने भगवल्लीला वर्णन करी। अनुक्रमणिका ते सम्पूर्ण 
लीला फूरी सी क्यो जानिये) दशम स्कन्ध की सृबोधिनी मे मगलाचरण को प्रथम 
कारिका किये ह“''और ताही समय श्री / महाप्रभु के सन्तिधान पद किये । 
सो पद । राग विलावल | “चकई रो चलि चरण सरोवर जहाँ न प्रेम वियोग ।' 
यह पद सम्पूर्णो करिके सूरदास जी ने गायो ।'* पाछे सूरदास जी ने नन्‍्द 
“महोत्सव कौयो । सो श्री आचार्य महाप्रभून के आगे गायो । राम देन गनन्‍्धार । 


१. 'सूर-सौरभ, पृष्ठ ६, भाग १। 
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'ब्रज भयो महर के पुत जब यह बात सुनो ।/"*” ““'पाछे श्री आचार्य जी महा- 
प्रभन ने सरदास जी को परुषोत्तम सहख्त नाम सुनायो तब सूरदास जी को 
सम्पूरण भागवन स्फुरना भई। पाछें जो पद कियो सो श्री भागवत श्रथम 
स्कन्ध ने द्वादश स्कन्च ताई कि 


'सुर सारावुली' का 'गुरु-परसाद' वाला पद यदि इसी समय का होता तो 
कदादित वार्ताकार उसे अवश्य उद्यृत करते। ये पक्तियाँ लिखने में उन्हे बड़ा 
लाभ होता । वह यह कि एक प्रतुभवी सन्त द्वारा शव-भक्ष्ति से वेष्णव-भक्ति 
की श्रेष्ठता प्रदर्शन तथा उनके गरु श्री वल्लभाचार्य जी की शक्ति का परिचय 
सम्भव है 'सुर सागर! की रचना के समय तथा परचात्‌ 'सारावली' की रचना 
में उन्हे लीलाओो का स्फुरण होता रहा हो, ओर उसे गुरु-प्रसाद का प्रभाव 
सप्रककर अयने को धन्य-मानकर सुरदास गाते फिरते हो । 


ऐसी परिस्थिति मे हम सुर सारावली' का उपयु वत पद प्रन्य पुष्ठ प्रबल 
प्रसारों की श्रतुपस्यिति में सारावली को रचना फे समय का सानने के पक्ष 
में हैं। 
दूसरा पद 'साहित्य-लहरी' में मिलता है, वह इस प्रकार है: 
मुनि पुति रसन के रस लेख। 
दसन गौरी नन्‍्द को लिखि, सुबल सबल पेख ॥ 
नद-नदन मास छैँते हीन तृतिया बार। 
नद-तंदन जनमते है, बान सुख आगार॥ 
तृतीय ऋक्ष सुकमं जोग विचारि सूर नवीन । 
नद-नदनदास हित साहित्य-लहरी कौन ॥ 
उपयु वत पद में केवल “रसन शब्द ही विवाद का विषय बना हुआ है। 
कोई रसन का श्रर्य रस से हीन भ्रर्यात्‌ शून्य कहकर 'साहित्य-लहरी' का 
निनणि-फाल सं० १६०७ निरिचत करते हैँ ।* कोई रसदा अर्थात्‌ जिल्ना कह्‌- 
कर उसके १ कार्यावुसार (वाकू) १ सख्या का वाची मानते हैं तथा साहित्य- 
लहुरे १६१७ सम्दत में रची सानते हैं। परन्तु श्री मन्शीराम शर्मा रसना का 
अर्थ उसके कार्याठुतार (स्वाद और वाक्‌) सानकर २ का संख्या-वाची सानते 


है 





मन, 


१. 'भ्रप्टछाप, डॉ० धीरेन्द्र वर्मा । 
२. सूरदास, प्‌० रामचन्द्र शुक्ल, पृष्ठ १४० । 


हर महाकवि सूरदास 


हैं और 'साहित्य-लहरी' का निर्माण-काल १६२७ सं० (निश्चित करते हैं ।* 

श्री मुन्शीरामजी ने अपनी पुष्टि के लिए ज्योतिष का भी आ्राधार लिया है। 
वे सुबल-सम्बल को वृषभ सम्वत्‌ का पर्यायवाच्री मानते है और यह सिद्ध 
करते है कि वृषभ सम्बत्‌ १६०७ अथवा १६१७ में न पड़कर १६२७ में ही 
पड़ता है। परन्तु केवल पर्याय के झ्राधार पर सुबल-सम्वबत्‌ को वृषभ सम्वत्‌ 
स्थिर करना पुष्ट प्रमाण प्रतीत नहीं होता । 

' साहित्य-लहरी के पद में उसकी समाप्ति के दिन वशाख की अक्षय तृतीया 
रविवार कृतिका नक्षत्र और सुकमें योग लिखा गया है | यह दिन गरियत करने 
पर सम्वत्‌ १६०७ अथवा १६०७ की अपेक्षा १६१७ में ही आता है । इसलिए 
पद में प्रयुक्त रसन शब्द का अ्र्य '१ मानकर ही 'साहित्य-लहरी' का रचता- 
काल १६१७ मानना चाहिए ।”?१ 

इस प्रकार अश्रब तक के उपलब्ध प्रमाणों से 'साहित्य-लहरी' का रचना-काल 
सम्वत्‌ १६०७ अथवा १६१७ माना जाता है। 

सुर सारावली' ६७ वर्ष की आयु में तथा 'साहित्य-लहरी” उपयु कत तीन 
विभिन्‍न सम्वतों में रची गई--जब विद्वानों ने यह निश्चित कर लिया, तब 
कुछ विद्वानों ने 'सूर सारावली” तथा 'साहित्य-लहरी” को एक साथ की रचता 
(सम्व॒त्‌ १६०७) कहकर सूरदास जी का जन्म सम्वत्‌ १५४० निश्चित किया।* 
परन्तु इसका कोई प्रमाण उपस्थित नहीं किया कि वे दोनों प्रन्थ एक साथ कंते 
लिखे गए ? केवल श्रनुमान से ही एक साथ १-२ वर्ष के अन्तर से संग्रहीत 
होना मात लिया ।* सम्भव है कि दोनों प्रन्थ उपय क्‍त कालों में संग्रहीत हुए 
हों, परन्तु बिना पुष्ठ प्रसाणों के यह नि३चय पुर्वंक नहीं कहा जा सकता । 

श्री नलिनीमोहन सानन्‍्याल ने लिखा है कि “चंतन्य महाप्रभु का जन्म ईं० 
१४८५ (सम्वत्‌ १५४२) में हुआ था। कुछ प्रमाण मिले है कि महात्मा 
सूरदास का जन्म चैतन्य महाप्रभु के जन्म के १ वर्ष पहले हुआ था ।५ इस 

तरह श्री सान्याल जी के अनुसार सूरदास का जन्म सम्बत्‌ १५४०-४१ के आस- 


१. स्र-सोरभ! भाग १। 
२. सम्मेलन-पत्रिका', पौष २००६ । 
३. सूरदास प० रामचन्द्र शुक्ल, पृष्ठ १४०-१४१ । 
४. 'सक्षिप्त हिन्दी नव्रत्न, श्री मिश्रवन्धु, पृष्ठ छप-८६ । 
'सूरदास' प० रामचन्द्र शुक्ल, पृष्ठ १४० । 
५. 'भक्‍्त-शिरोमरिग महाकवि सूरदास', श्री न० मो० साथ्याल पृष्ठ ६। 
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पास ठहरता है । परन्तु श्री सान्याल जी ने श्रपनी पुस्तक में भ्पने कथन का 
कोई भी प्रमाण नहीं दिया ॥ 

उपय फत दो अन्तर्सादयों के श्राधार पर हम सूर की जन्म-तिथि निश्चिचत 
नहीं कर सके, इसलिए भ्रब उसका निर्णय हम बहिर्साक्ष्य के श्राधार पर 
करेगे । । 

पुष्टि सम्प्रदाय में सूरदास जी श्राचायं जी से १० दिन छोटे माने जाते 
हैं। इसका सर्वाधिक प्राचीन प्रमाण “निज-बार्ता' है।'* इनके १० विन छोटे 
होने का उल्लेख ऋन्य पुराने भक्तों व लेखकों ने भी किया है। इनमें भरी 
द्वारिकेशा जी, श्री रसिकदास जी व श्री जमुनादास जी उल्लेखनीय हैँ । अ्रभी 
हाल में डॉक्टर दीनदयाल शुप्त ने नाथद्वारे सें यही खोज की है ।* 

श्री श्राचार्य जी का जन्म सं० १५३५ वंज्ञाखः कृष्ण .११ रविवार को 
हुआ था। अ्रतएव सूरदास जी की जन्म-तिथि १५३५ वेश्ञाख शुक्ला ५ को 
ठहरती है। ना हु 

बड़ौदा-कालिज के संस्कृत के प्रोण श्री भट्ट जी ने आचार्य के जीवन- 
विवयक समस्त प्रन्‍्थी के आधार पर सिद्ध किया है- कि आचायें-जी का जन्म- 
संवत्‌ १५३० मानना भ्रधिक युक्ति-संगत है, संवत्‌ १५३६ शंकाओं से परे 
नहीं है।* 

यदि यह बात सत्य है तो फिर सूरदास जी का भी जन्म-काल हमें संवत्‌ 
१५३० मानना पड़ेगा । 

१. “सो श्री आचाय॑ं जी सो दिन दस छोटे हुते ।” ('निजवार्ता' श्री गोकुल- 
नाथ जी) । 


२. सूर-निर्णय', लेखक श्री प्र० द० मीतल तथा श्री द्वा० नां० पारीख 
पृष्ठ ४२-५३ । 
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वंश-परिचय ओर जाति 
'साहित्य-लहरी”' में एक पद सूरदात के वंश-परिचय का मिलता है। 
इससे उनके विषय में कई घटनाओं पर प्रकाश पड़ता है। वह पद इस 
प्रकार है : 
प्रथम ही प्रथू जागते भे प्रकट अदभुत रूप। 
ब्रह्मराव विचारि ब्रह्मा राखु नाम अनूप ॥ 
५ 2५ ५ 
तासू बस प्रसस में भा चन्द चार नवीन ॥ 
भूष पृथ्वीराज दीन्हों तिन्‍्हे ज्वाला देश 
तनय ताके चार कीन्‍न्हो प्रथम आप नरेस॥। 
दूसरे ग्रन॒ चन्द ता सुत सील चन्द सरूप। 
वीर चन्द प्रताप प्रन भयो अ्रद्भुत्र रूप ॥ 
रतभौर हमीर भूषति सग खेलन जात ।'"''*'“आ्रादि 
इस पद से सालूम होता है कि पृथु यज्ञ से एक ब्राह्मण की उत्पत्ति हुई । 
उसी वज्ष में पृथ्वीराज के दरबारी कवि चन्दबरदाई हुए। चन्दबरदाई की 
सनन्‍्तानों का नाम देते हुए सूरदास ने अपने पिता का नाम न जाने क्यों नहीं 
दिया । इस पर श्री मुस्शीराम का कहना है कि उनके पिता ने अपने छ: पुत्रों 
को युद्ध मे भेजकर ओर स्वतः सुसत॒लझान बनकर उस कायरतापूर्ण वृत्ति का 
परिचय दिया था जो परम्परा से चली आई हुई वीर कीति-सम्पन्न कुल में 
महान्‌ कलक शोर लज्जा का कारण हुआ । इसलिए स्रदास ने उनका नाम 
न लिखना ही उचित समझा हो ।'* 
उपय कत वंशावलि के अनुसार सूरदास जी के ६ बड़े भाई थे तथा सूर- 
दास ७वें सबसे छोटे थे । इसके-सब भाई बड़े श्रबीर, प्रतापी एवं महान्‌ रख- 
ध्रन्धर थे तथा स्वनाव से गम्धीर भी थे। यही बात भक्ति-क्षेत्र में हम सूर- 
दास जी में पते हैं।' 723: 42 +अीए बहस कैसअिड गीने अन्‍्घे होकर भी श्रपने कुल का नाम” ससार में 






इस बंशातरजि में सूरदास का लाम सूरजचन्द है। श्रन्घे होने के काररा 
सानव स्वभाव में जो एक देन्य की भावना झरां जाती है उसी का श्रनुसरण करके 
कदाचित्‌ स्रदास जी ने अपना शोभाद्ाली नाम बदल कर देन्य भावयुक्‍त 
सूरदास रख लिया हो । इनके सब भाई तत्कालीन, शाह से युद्ध करते-करते 


१. 'सूर-सौरभ, भाग १, लेखक श्री भुन्शीराम शर्मा, पृष्ठ १६। 


सूर की जीवनी ओर व्यक्तित्व ६५ 


वीर गति को प्राप्त हुए। हमारे सूरदासजी श्रन्धे होने के कारण कुछ न कर 
सके । इसका उन्हे श्रपार दुःख हुआ। वे दुःख के मारे अ्रसहाय जहाँ-तहाँ 
घूमते फिरते थे । एक दिन भ्रचानक एक कुएं में गिर पड़े। ६ दिन भूखे-प्यासे 
रहने के पद्चात्‌ श्रीकृष्ण जो ने उनका उद्धार किया, दिव्य चक्षु देकर 
क्षपना दर्शन कराया तथा वरदान साँगने को कहा । सुरदासजी ने स्वभाव से 
हो शत्र-ताश करने वाली भक्ति की याचना को तथा जिन आँखों से श्याम- 
सुन्दर का लोक पावन रूप देखा उनसे फिर अ्रनश्वर ससार दिखाई दे ऐसा 
वर माँगा । भ्रीकृष्ण जी ने 'एवमस्तु' कहकर इच्छा पुर्ण की तथा उनको 
ह॒ृदयार्त को शान्त करने के लिए कहाँ--- 
“प्रबंल दक्षिण विप्र-कूल ते सत्रु हृहै नास। 
अखिल बुद्धि विचारि विद्या मात माने सास॥ 
(सुरदासजी कहते हैं कि भेरा नाम सूरदास व सुर-धयाम रखकर इ्यास- 
सुन्दर भ्रन्तर्धान हो गए । इसके पदचात्‌ सुरदासजी ब्रज गये जहाँ उन्हे भ्रष्ट- 
छाप में स्थान मिला। 
पद की प्रथम पंक्ति में 'पृथु-जाग” दाब्द भिन्‍्न-भिन्‍न प्रतियों सें भिस्न 
पाठान्तर से मिलता है। कहीं तो वह 'पृथ जगाते' हैं तो कहीं 'पृथ जगात' । 
इसी पाठ को लेकर कई दिद्वानों ने इसे चन्दबरदाई का गोत्र वाचक कहकर 
उन्हे पार्थज गोत्री होना मान लिया।'* श्रन्य विद्वानों ने जगात का श्रर्थ जगा- 
तिया श्रर्यात्‌ु भाद लगाया । परन्तु वास्तव सें पाठ ही जब अ्रमात्मक है तब 
जाति कहाँ तक ठीक हो सकती है। इसके स्थान पर 'पृथु जाग ही ठीक 
होगा । यही पाठ कई विद्वानों ने मानकर इसे गोत्र या जाति-सुचक नहीं 
माना है ।२ 
इन पंक्तियों के श्राधार पर सुरदासजी की जाति कं निश्चित कर दी 
जाय यह एक विवाद का विषय है ? कई विद्वान 'सुर सारावली' के इस पद को 
प्रक्षिप्त मानते हैं। प्रक्षिप्त मानने के भ्रन्यान्‍्य काररपो में से एक कारण उससे 


है | 





१ 'सूर सारावली का वंश-परिचय वाला पद | 
२ 'सक्षिप्त हिन्दी नवरत्न', श्री मिश्रवन्धु । 

'भवत-शिरोमरि महाकवि सू रदास', श्री नलनीमोहत सान्याल | 
३ 'सूरदास, श्री रामचन्द्र शुक्ल | 

'सूर सौरभ , श्री मुन्णीराम [प्र० ख०) । 


६६ सहाकवि सूरदास 


उल्लिखित “प्रबल दक्षिण विप्र कुल तें शत्रु ह्व है नास” यह पंक्ति है। भरी 
दर्माजी जहाँ विप्र-कुल का श्र्थ श्राचायं जी का कुल तथा ात्रु का अर्थ काम- 
क्रोधादि शन्नुओं के समूह को मानते है, वहाँ आचायें रामचन्द्र शक्ल तथा श्री 
मिश्रबन्धु विप्र-कुल का अर्थ पेशवा मानते हैं। “हमारा अनुमान है कि 'साहित्य- 
लहरी' में यह पद पीछे किसी भाट द्वारा जोडा गया है इसे सूर के कालान्तर 
की रचना व॒ता रही है | 'प्रबल दच्छिन विप्रकूल ते से पेशवाओ की ओर सकेत 
है, इसे खीच-तानकर आध्यात्मिक पक्ष की ओर मोड़ने का प्रयत्न व्यथे है ।”* 

सुरदास अपने भाइयों की युद्ध में वीर-गति से अ्रत्यन्त दुखी होकर यहाँ- 
वहाँ भटक रहे थे। इसी दुःख में कुएँ में गिर जाने से अ्रसहाय अवस्था में 
दत्रुओं को पाती पी-पीकर कोस रहे होंगे । श्रीकृष्णजी ने उनकी सान्‍्त्वना 
के लिए यदि पेशवाओं हारा घुसलसानों के नाश की सुचना देकर हृदय श्ञान्त 
किया हो तो कोई आ्लाइचर्य की बात नहीं ! पेशवाओं का युद्ध सुरदास से लगभग 
२०० वर्ष परचात्‌ हुआ । इसलिए उपयु कत पद सुर हारा रचा जाना असम्भव है। 
२०० वर्ष पदचात्‌ घठने वाली घठना का उल्लेख उपयु कत पद की प्रमाणिकता 
में बाधक सिद्ध हो रहा है । “हमारा विचार है कि उनसे लगभग २०० व पीछे 
पेशवाओं का अभ्यृदय और मुगलो का पतन देखकर किसी ब्रह्म भट्ट ने लगभग 
बाजीराव के समय में ये छत्द बनाकर सूरदास की कविता में रख दिए ।”* 

इस पद को श्री घुन्यी रामजी सरदास का ही लिखा हुआ सानकर उन्हे 
दाई का वंशज तथा ब्रह्म राव तथा ब्रह्म भट्ट निशव्चिचत करते हैं। 'भट्ट से 'भाट 
कसे हुआ तथा वे ब्राह्मण क्यो थे, इसका उन्होंने प्रमाण भी दिया है । इस तरह 
सूरदास को ब्राह्मण सिद्ध किया है ।* 

ऐसे ही एक वशावली स० म॒० प० हरप्रसादजी शास्त्री को राजपृताना में 
प्राचीन ऐतिहासिक ग्रन्थों की लोज करते समय मिली थी। वह वशावली 
उन्हें नागौर-निवासी श्री नानुराम भाट के पास प्राप्त हुई, जो अ्रपने को चन्द- 
बरदाई का वशज घोषित करते हैं। ज्ञास्त्रीजी इसे प्रामाणिक मानते हैं । 

यह वंशावली साहित्य लहरी' में दी हुई वंशावली से मिलती है, केवल 
अन्तर इतना ही है कि 'साहित्य लहरी' के अनुत्तार जो परम्परा गुणचन्द से 
प्रारम्भ होती है वही नानुराम भाद वाली वज्यावली में जल्लचन्द से प्रारम्भ 
होती है । 
१. सूरदास, प० रामचन्द्र शुक्ल पृष्ठ १४३। 
२. 'सक्षिप्त हिन्दी नवरत्त', मिश्रवन्धु | 
३- सूर सौरभ, १ला भाग पृष्ठ १६-१७ | 
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दोनों वंशावलियों के विषय में श्ञाचार्य शुक्ल जी ने 'हिन्दी-साहित्य का 
इतिहास' में विवेचत किया है ।* परन्तु फीन सी वशावली ठीक है कोच सी 
भ्रामक, श्रथवा दोनों ही अऋ्ामक हैं, सुरदास चन्दबरदाई के वंशज हैं अथवा 
नहीं इस विषय में उन्होंने कुछ नही कहा । 

सर जाओ ग्रियर्सत, एनसाइक्लोपीडिया क्रिदेनिका, छुन्ही देवीप्रसाद श्रीर्दि 
'साहित्य लहरी' के पद को ठीक मानकर सूरदास को चन्दबरदाई का बशज 
मानते हैं। प्रामरा का 'एजुकेशनल गज” व कल्याण का 'योगांक' भी उन्हें 
चन्दवरदाई का वशज मानते हैं । 

जहाँ एक घोर उपयुक्त मत है वहाँ दूसरी श्रोर गोस्वामी विदृलनाथजी 
के पुत्र गोत्वामी यढुनाथ जी तथा विदुठलनाथजी के हो सेवक श्रीनाथ भट्ट ने 
तथा इन्ही के समकालीन प्रारानाथ कवि ने सरदास को स्पष्ट रूप से ब्राह्मरण 
लिखा है।* ये सूरदास के समकालीन थे, अ्रतः इनके लेखों पर उपयु दत 
विद्वानों से श्रधिक विश्वास किया जा सकता है । 

- भविष्प पुराण' भी उन्हें चत्रभट्ट वश का लिखता है ।? यदि सूरदास को 
चदबरदाई का वशज माना जाय तो चदबरदाई को या तो ब्राह्मण होना 
चाहिए या सुरदास को भाद। परन्तु दोनो ही बातें प्राप्त साक्ष्यों से आधार 
पर तथ्यपर्ण नहीं सिद्ध होतीं ! 

सुरदास के पिता 
सूरदास के पिता का नाम न तो उपयु कत पद सें है और न उसके जीवन- 
सम्बन्धी अ्रन्त प्रन्‍्यों में | 'आाइते प्रकव री' में श्रकबर के दरवारों ग्रायकों तथा 
कवियों के नाम हैं। इनमे ग्वालियर-निवासी रामदास व उनके पुत्र सरदत्त 
क्वा नाम है। इस वात को लेकर कहें लॉगों ने सरसागर' के रचयिता सूरदास 
को अकबर को दरबारी कवि होना व रामदास का उनका पिता होना सान 
लिया है। '्राइनें भ्रकवरों' में रामदास को बेरागों कहा गया है। सरवास भक्त 


१ 'हिन्दी साहित्य का इतिहास” पृष्ठ ४४ से ४८ तक । 

२ “ततो त्रज समागमतें सारस्वत सूरदासोध्नगहीत. ॥” (वल्लभ दिग्विजय 
पृष्ठ ५०) । 

३. “सूरदास इति जेयः कृष्ण लीलाकर कवि. | 
गर्व चद्रभटटस्य कुले जातो हरि प्रिय ॥” 


(भविष्य पुराण प्रतिसर्ग पर्व, तृतीय भाग, २२वाँ श्रध्याय लोक 
३१वाँ) । 


६८ महाकवि सुरदास 


होने से वैरागी थे ही । भ्रतएवं 'वेरागी” शब्द के झ्राधार पर ही रामदास को 
सूरदास का पिता मान लिया गया है। 

अकबर ससस्‍्वत्‌ १३१३ में गद्दी पर बेंठा। इसके कई वर्ष पहले हमारे 
सूरदास श्राचार्य के शिष्प हो चुके थे । आचार का बेकुण्ठ-गमन स० १५८७ 
में हुआ अर्थात्‌ श्रकबर के गद्दी पर बेठने के कई वर्ष पहले वे शरणापन्न हो 
चुके थे। दरण में झ्राने के पहले वे विरक्‍्त श्रवस्था में गो-धाट पर रहते थे। 
'भाव-प्रकाशँ और 'भक्‍त-विनोद' के अनुसार वे बाल्यकाल में हो विरक्‍त हो 
गए थे। अकबर के गदही पर बंठने कें समय तो सूरदास काफी वृद्ध हो चुके 
थे तथा उनके मन की वृत्ति उत्कद वेराग्य की श्लोर थी। ऐसी परित्थिति में 
हम सूरदास का दरबारो कवि होना नहीं मान सकते, और न उनके पिता का 
नाम हो रामदास था। 

इसके सिवा वार्ता के अनुसार भ्रकबर ने सूरदास को अपने दरबार में 
गाने के लिए बुलाया था; यवि हमारे सूर और रामदास के पुत्र सूरदास एक 
ही होते तो अकबर को उन्हें बलाने की क्या श्राववयकता थी ? 

श्री धुन्शीराम दार्मा ने प० नावूराम से प्राप्त वश्ञावली में सर के पिता 
का नाम रामचन्द्र दिया है, उसी को वेष्णवों में 'रामदास' होना अनुमान किया 
है ।' परन्तु एक तो यह विशुद्ध अ्रनुमान ही है तथा नानुराम वाली वल्गञावली 
को श्रप्रामाणिक सिद्ध किया जा चुका है । 

सूरदास को अंबता -(सूरदास जन्सान्ध थे श्रथवा पदचात्‌ अन्धे हुए इस 
विषय पर श्रभी विद्वानों में मतभेद है परन्तु इतना तो सभी मानते हैं कि 
'सूरसागर' तो श्ाचार्थ से दीक्षित होने के पदचचात्‌ लिखा गया हैं। उनके विनग्य 
के पदो में यत्र-तन्न श्रन्धे होने के उल्लेख हैं 


यहे जिय जानि के अन्ध भव त्रास ते । 
सूर कामी कुटिल सरन ओआयो ॥३ 
सूरदास सां कहा -निहोरो नैनन हूँ की हानि ॥5 
सूर कूर आँधरौ, मै द्वार परचौ गाऊँ ।४ 

१. 'सूर सोरभ, पृष्ठ १५। 

२. सूर सागर, १॥५। 

३. सूर सागर १।३३५ । 

४. सूरसागर ३६॥१६६। 
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कर जोरि सर विनती कर, सुनहुन हो रूकुमिनी खन । 
कृदी न फद मो अध के, अब विलब कारन कवन ॥ 
सूरदास अध अपराधी, सो काहे विसरायो ।* 
ऐसी अध अधम अ्रविवेकरी खोटनि खरत खरे ।! 
इत-उत देखत जनम गयो । 
या भझूठी माया के कारण दुहुँ दुग श्रध भयो ।४ 
इन पदो के आधार पर हम यही कह सकते है कि सूरदास श्रस्धे थे, परन्तु 
चह्‌ निश्चित नहीं कह सकते कि वे जन्मान्ध थे भ्रथवा बाद में भ्रस्घे हुए । क्रमांक 
२-३ में की पक्तियों से ऐसा भासित होता है कि सूरदास जी के जीवन में ऐसी 
कोई घटना घंटी होगी जिससे सस्ार के उत्कट वराग्य हो जाने के कारण 
श्रथवा किसी विषय-भोग के सीधे फलस्वरूप उनकी आँखों की ज्योति चली 
गई हो । हे 0009 
कई विद्वानों ने विल्वमगल सूरदास के जोवन्‌ की यह घटना, जिसमें बंध्या 
के प्रति उत्कट वराग्य हो जाने के कारण सरदास्त को आँखें फोड़ लेनी पड़ी 
थीं, इन्हीं 'सरसागर' के रचयिता सूरदास से सम्बन्धित बताई है ।" 'यदि यह 
बात सत्य भी भान ली जाए तो क्रमांक ३ मे उदधत पंक्तियाँ इस घटना से लाग 
हो सकती हैं। परन्तु विल्वमंगल सूरदास बनारस के पास क्ृष्णवेना के निवासी 
थे, श्रतएव उपयु कत घटना हमारे सूरदास के जीवन में नहीं घटो । 
इनके हक का बाह्य साक्ष्य कुछ प्रन्‍्थों में सिल जाता है : 
अधु दृग ज्योति विहीना” (भक्त विनोद) 
ते है नैन विहीना” (राम"रसिकावलि) 
सूरदास श्रन्धे थे, इस वचन की पुष्टि में विहानो को उपय' क्त पक्तियाँ 
मान्य हैं, परन्तु वे जन्मान्ध थे इस बात पर वे विश्वास नही करते । इन लोगों 
का मत है कि “चौरासी वेष्णवों की वार्ता' मे कहा है कि उन्होंने चौपड़ खेलते 
हुए लोगो को देखकर कहा “सो वा चौपड में एते लीन है जो कोऊ आवते-जावते 
की सूधि नाही””*'''जो देखो वह प्राणी कैसो अपनौ जनमारों खोवत है ।”६ 
« सूरसागर ११८० । 
« सरसागर १।१६९२ । 


'सरसागर १।१६८ । 
'सरसागर १॥१६५। 


. सनक्षिप्त हिन्दी नवरत्न, श्री मिश्रवन्ध | 
'प्रप्टछाप , स० श्री धीरेन्र वर्मा, (सूरदास की वार्ता में चौथी वार्ता) । 
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इस प्रसंग के आ्राधार पर वे सर को जन्मान्ध नहीं मानते ।' 

लाथ ही उनके काव्य में रगो, हावों-भावों, जीवन तथा शरीर के सूक्ष्म 
व्यापारों, प्रकृति के विविध क्रिपा-कलापों का जो वर्णन है, वह जन्म से श्रन्घे 
व्यवित के द्वारा होना दुःसाध्य है । 

इन तक को कम-से-कम्त स्रदास-जसे पहुंचे हुए भक्त के सम्बन्ध में श्रन्तिम 
प्रमाण सान लेना ठीक नहीं । स्वयं स्रदासजी ने अपने पदों में भगवान्‌ की 
अ्रघटित घढना घटाने बाली शक्ति पर श्रास्था प्रकट की है।" यह आस्था 
सूरदास जंसे अ्रनुभवी ब्रह्मदर्शी महात्मा ने प्रकट की है। इसकी पुष्टि 'चौरासी 
वेष्णवों की वार्ता से भी हो जाती है “इनके हृदय में रवरूपानन्द को अनुभव 
है | तासौ तुम जसो श्ृजद्भार करोगे सो तेसो ही पद सूरदास वरसंन क़रिके 
गावेगे ।” श्राचीन ब्रह्मवादी झुनियों ने श्ात्मा की सर्वज्ञद्ा के अनुभव वेदों, 
उपनिषदो एवं पुराणों में लिख रखे हैं । श्राधुनिक युग में भो स्वय सूर के गुरु 
वलल्‍लभ भी पुष्टि प्राप्त भक्षत को सर्वज्ञ मानते है ) 

“चौरासी वेष्णवों की वार्ता' में आचार्य से दीक्षा लेने का प्रसंग है 
“तब सूरदास जी श्रपने स्थल ते आयके श्री श्राचाय॑ जी महाप्रभून के दर्शन को 
आये तब श्री श्राचार्य जी प्रभून ने कह्यो जो सूरदास झ्रावो बैठो । तब सूरदास 
श्री झ्राचायें जी महाप्रभून को दर्शन करिक आगे आय बैठे /” केवल महाप्रभून 
के दर्शन के आधार पर हम उन्हे इस समय चक्षुयुक्त- नही कह सकते, क्योंकि 
श्ागे चलकर भी कई स्थानों पर वर्णन श्राया है कि वे श्री नवनीत प्रिया के 
दर्शन फरने जाया करते थे जब कि इस समय भअन्धे थे हो । मृत्यु के समय 
भी गोस्वामी विट्वलनाथजी के दहोन का उल्लेख है । 

इसी वार्ता के अन्तगगंत वार्ता क्रमांक ३ में सर में देशाधिपति को एक 
पद सुनाया जिसकी अन्तिम पक्षित को “हो जो सूर ऐसे दरस को मरत लोचन 
प्यास ।” झ्कबर ने पुछा “जो सूरदास जी तुम्हारे लोचन तो देखियत नाही 
सो प्यासे कैसे मरत है ।” इस प्रदत का उत्तर सूरदास ' जी ने कुछ भी नहीं 
दिया । परन्तु कहा जाता है कि बिना उत्तर के ही श्रकबर फो समाधान 
हो गया | 


इन भरसगों से ज्ञात होता है कि यद्चपि सूरदास अखे-थे-त्ले-भी-उन्हें दिव्य 


चक्षु से सब-कुछ दिखाई देता था 





१. “जाकी कृपा पगु गिरि लघे अन्धे को सब कछ दरसाई ।” 
(सूर सागर ११।) 
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श्री शर्मा का सत है कि गोटों की ध्वनि, पोौबारह श्लरादि को सुनकर 
प्रममान से तो साधारण श्रन्धा व्यक्ति भी कह सकता है छि चौपड़ हो रही 
है। सूर तो पहुँचे हुए महात्मा थे। “वे भगवदु-भकत थे। अधटित घटता 
घटाने वाले प्रभु के सच्चे भक्त के सामने विश्व के निगृढ़ रहस्य भी अनवगत 
नही .रहते। जन्माघ नाभा जी, प्रज्ञाचक्षु स्वामी विरजानन्द जी, स्वामी 
पूर्णानन्‍्द जी तथा ऐसे ही भ्रन्य भ्रनेक सन्‍्तो ने मानव-लीलाशो एवं भावनाश्रों 
का अ्नभव किया हुम्मा सा वर्णन किया है। वास्तव मे कवि एवं महात्माओ्रो 
के दिव्य नेत्रो में हमारे नेत्रो से महान अन्तर रहता है ।* 
श्री मीतल जी ने उपनिषद्‌, सुर के पद, पोराणिक भहापुठुषो के वाक्य 
वल्‍्लभ के दर्शन श्रादि का विस्तृत विवेचन करते हुए कहा है “श्रत हमे मानना 
होगा कि सूरदास महाप्रभु की कृपा से तत्त्वज्ञानी और श्रात्मा मे रति करने 
वाले पूर्ण भक्त हो चुके थे । वे स्वय प्रकाश हो गए थे, श्रतएव बाह्य चक्षओं के 
आश्रित नही थे उन्होने जो कुछ भी वर्णन किया है वह अपनी आध्यात्मिक 
ज्ञान-शक्ति के आधार पर किया है ।* 
इस समस्त चर्चा से इतना तो सिद्ध हो जाता है कि उन्होने श्रपनी 
रचनाएँ श्रन्धे की अ्रवस्था में की थीं तथा यदि वे जन्म से श्रन्धे रहे हो तो भी 
बसी रचना करना उन्हे भ्रसम्भव न था। वे जन्मान्ध थे श्रथवा नहीं इसका. 
स्पष्ठीमरश उपय्‌ कत विवेचन से श्री नही हो सका है । इसके लिए हमे बाह्य 
सांध्य का ही सहारा लेना पड़ेगा । 
(१) सूरादस के ही समकालीन श्रीनाथ भट्ट ने. सूरदास को जन्सान्ध 
कहा 2 । 2 
२) प्राणनाय कवि ने भी इन्हे जन्मान्ध कहा है-- . ..._ 
वाहर नेन विहीन सो भीतर नेन विसाल । 
जिन्हे न जग कछ देखिवौ लखि हरि रूप निहाल ॥ 
कि 'राम-रसिकावलो' एवं “भक्त-विनोद' की पंक्तियाँ उद्धत की 
. गई हैं, जो उनके जन्मान्ध होने की साक्षी है । ४ 
_(> हरिराय जी ने श्रपने “भाव प्रकाश' में जन्मान्ध को सर,तथा जन्म 
के पश्चात्‌ कभी भी श्रन्धे होने वाले को श्रन्घा कहा है तथा सूर को “सो सूर- 


१. सूर-सौरभ', खंड १। 
२. 'सूर-निर्णय', पृष्ठ ६४ से ६७ तक । 
३ “जन्माधों सूरदासोध्भूत' (संस्कृत मर्िमाला) । 
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दास को जनम ही सो नेत्र नाही है कहकर जन्मान्ध कहा है। 

(५) श्रभी हाल ही में प्रकाशित 'सूरदास निर्णय मे सुरदास के कुछ ऐसे 
पद खोजकर उद्धृत किये है जो उनके जल्मान्ध होने का स्पष्ट उल्लेख करते 
हैं। यदि ये पूर्णतः प्रामाणिक सिद्ध हो जाते हूँ तब तो यह विवाद सदा देः लिए 
सिंद जायगा । उन पदों की पंक्तियाँ यहाँ उद्धृत की जाती है: 

१ सूर की बिरियाँ निठुर होइ बेठे, जन्म अध करयो । 

२. रहौ जात एक पतित, जनम' को श्राँधरो 'सूर' सदा को ।* 

३ करमहीन जनम को श्रधो मो ते कौन न कारौ ।* 

उपयु कत समस्त प्रसार उनका जन्‍्मान्ध होना सिद्ध करते है। इसके 
विरोध में ऐसा कोई स्पष्ट प्रमाण नही मिलता जिससे यह कहा जा सके कि वे 
जन्मान्ध न थे । केवल उनके काव्य के वर्णित विषयों और वस्तुओं के आधार 
पर उन्हे जन्पान्ध नही माना जाता, जो विशुद्ध श्रनुमान है श्रोर प्रमाणों से 
भ्रपुष्ट है । ह ह 

प्रारस्भिक जीवन 

नचौरासी वेष्णवों की वार्ता? में सुरदास जी के प्रारम्भ्रिक जीवन के विषय 
में कुछ भी नही मिलता । जब से उन्होने श्राचार्य जी का शिष्यत्व ग्रहरा किया 
तब से आगे की जीवन-घटनाओ्रो का ही उससमें उल्लेख है। इसमें पहले की 
घटनाएँ हरिराय जी-लिखित “भाव प्रकाश तथों मि्योसिह-रचित “भक्त विनोद! 
में मिलती है। दोनों में छुछ भी साम्य नहीं दिखाई देता ।  'भाव-प्रकाश' मे 
वबणित घटनायें सत्य मानी जायें तो 'भकक्‍त-विनोद' की कल्पित पड़ जाती है। 
दोनो की घटनायें नीचे दी जातो है । 

भाव प्रकाद' में स्रदाश जी को ब्राह्मण-कुलोत्पन्न बताया गया है। 
इनका जन्म दिल्‍ली के पास सीही ग्राम में हुआ था । पिता का नास नहीं 
दिया गया है। इन्होंने शुकदेव के समान जन्म से ही संसार. के बन्धनो को तोड़- 





१ भसूर निर्णय, पृष्ठ ७४। 


२ 7. पृष्ठ ७५। 
३- कु पृष्ठ ७६। 
४. सीही को कई विद्वान पहले मथुरा में मानते थे, परन्तु एक तो “भाव प्रकाश' 


में स्पष्ट उसकी स्थिति दिल्ली के पास बताईं है तथा विट्ठलनाथ जी के 
समकालीन कवि प्राणनाथ ने अपने ग्रन्थ अष्ट सखामृत' मे यही स्थल 
माना है। आज के प्राय सभी विद्वानो को यही मत मान्य है। 
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कर वेराग्य धारण कर लिया था। घर-बार छोड़कर दूर किसी ग्राम के बाहर 
एक घने और हरे-भरे वृक्ष के नीचे रहने लगे। यहाँ ये श्रायु के १८ वर्ष तक 
रहे । ये लोगो को ज्योतिष के श्राधार पर फल बताया करते थे, जो प्रायः सत्य 
निकलता था । भ्रास-पास के लोगों को इन पर बहुत श्रद्धा हो गई थी। यही 
रहकर इन्होने संगीत भी सीखा । 

ख्याति बढ़ने से लोग दर-दुर से आकर शिष्य बनने लगे । भ्रानेवाले लोग 
इन्हे धन श्रादि श्रपंस करते जिस पर उतका पेट पलता था। एक दिल इन्हें 
ससार में फेसने का ध्यान श्राया । इसका इन्हे दुःख हुआ । सम्पत्ति को स्वप्नवत्‌ 
त्यागकर एक दिन वे उस गाँव से चले गए तथा कुछ दिन मथुरा रहकर गौ 
घाद पर स्थायी रूप से रहने लगे। यहाँ उनका विद्याध्ययन तथा संगीत का 
प्रभ्यास चलता रहा। यहाँ वे ३१ वर्ष की श्रवस्था तक रहे । 

'भवत-विनोद' के अ्रनुसार ये पिछले जन्म में यादव जाति के थे जब कि 
इन्हे वुन्दावन-धाम देखने की उत्कट इच्छा हुई। इच्छा पुर्ण होने का वरदान 
सिला। भ्रागामी जन्म सें मथुरा प्रान्त में किसी ब्राह्मण के यहाँ उत्पन्न हुए । 
ये जन्म से ही भ्रच्धे थे श्रोर बाल्य-काल से ही सूरदास नाम से प्रसिद्ध थे। 
एक समय माता-पिता वृन्दावन की यात्रा करने गये, सुरदास का वहाँ इतना 
मन रमा कि वे लोटने को तेयार नहीं हुए । वहीं सत्संग, भगवद्‌-सेवा में समय 
विताने लगे। श्रस्थे होने के कारण एक दिन घूमते-घूमते किसी कुएं में गिर 
पडे । किसी ने इनकी खोज-खबर न ली। भगवान्‌ ने भ्रन्त में करणावद इनका 
उद्धार किया। बाहर निकालकर बे हाथ छुड़ाकर भागने लगे। इस पर 
स्दास जी ने कहा; ० 

ह अ्रव तो वलकरि छोर कर चले निवल कर मोहि। . 
पे मनतें टूटो न जब, तब देखो प्रभु तोहि॥ 

भ्पने भक्‍त के व्यंग्य-चचन पुनकर भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने अ्रपने हस्त-स्पशञे- 
मात्र से उनकी श्राँखें खोल दीं। दर्शन पाकर सूर को महान्‌ प्रानन्‍्द हुआ । 
उन्होंने श्रीकृष्ण से वरदान साँगा कि जिन नेत्रों से श्रापको देखा उनसे श्रब 
संसार देखने की इच्छा नहीं । भगवान्‌ ने 'तथा&स्तु कहकर आँखें बन्द कर दीं। 

इसके पश्चात्‌ की घटनायें 'साहित्य लहरी' के वंश-परिचय वाले पद में 
फ्प-पत्तन को घटना से प्रारम्भ होती है। दोनों में कंप-पतन का कारण दिया 


है परन्तु दोनो का फारण भिन्‍न है। कौन-सा प्रामाणिक है, कहा नहीं जा 
सकता। 
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| दीक्षा के पहचात्‌ 

आ्राचार्य जी से दीक्षित होने के पश्चात्‌ का जीवन “'चौरासी वेष्णवों की 
वार्ता में दिया है। भगवान्‌ का वरदान प्राप्त करके सूरदासजी स्थायी रूप से 
गो घाट पर रहने लगे | वहाँ वे नित्य विनय के पद गाया करते थे । 

तृतीय यात्रा के समय दक्षिण-दिग्विजय प्राप्त करने के पश्चात्‌ वल्‍्लभा- 
चार्यजी स्थायी रूप से यृहस्थाश्रम स्वीकार करके श्ड़ेल में रहने लगे थे । इसी 
समय उन्होंने श्राचार्थ पद ग्रहण किया । 

वार्ता' के श्रनुतार एक समय उन्हे अ्रड्ेल से ब्रज जाना था। यात्रा में थे 
गौ-घाट पर ठहरे । वहाँ सूरदास की रुपाति सुनकर मिलने की इच्छा प्रकट 
की । सर ने झाचाये के पाडित्य एवं दिग्विजय की प्रद्ंसा सुनी थी। उनसे 
सहर्ष मिलने चले गए । 

मिलने पर आचार्य जी ने उन्हें कुछ गाने को कहा। सरदासजो ने विनय 
के दो पद सुनाएं। सुनकर आचार्य ने कहा कि सूर होकर ऐसे घिघियाते क्‍यों 
हो ? कुछ भगवान्‌ की लीलाओों का वर्णत करो । सूर मे कहा : “जो महाराज 
हौ तो समभझत नाही ।” तब आचाये जी तने उन्हें सम्प्रदाय के श्रनुसार दीक्षा दी 
तथा भागवत के दशम-स्कन्ध की संक्षेप में कथा सुनाई : “ताते सूरदास जी को 
नवधा-भक्ति सिद्ध भई। तब सूरदास जी ने भगवत-लीला वर्णन करी। अनु- 
क्र्मरिका ते सम्पूर्ण लीला फूरी'" “और ताही समय श्री महाप्रभून के सन्तिधान 
पद कियो । सो पद, राग बिलावल।” “कई री चलि चरण सरोवर जहाँ 
ने प्रेम वियोग ।* 

आचाये अपने साथ सर को गोकुल ले गए। वहाँ नवनीत प्रिया के दर्शन 
कराये । वहाँ भी सूरदास ने कुछ पद गाए : “सोभि्त कर नवनीत लिए ।” यहाँ 
आचाये जी ने भागवत्‌ की सम्पूर्ण लीला सूर के हृदय में स्थापित कर दी । 
कुछ दिन यहाँ रहने के परचात्‌ श्राचार्ये ब्रज गये । वहाँ गोवर्धन पर स्थापित 
श्रीनाथ जी के सूर को दर्शन कराये । तब सूर ने पद सुताया : “अब हो नाच्यो 
बहुत गोपाल । फिर से वितय का पद घुतकर आचार्य ने कहा श्रब तो तुम्हारे 
हृदय में कुछ अविद्या रही नहीं, श्रब कुछ भगवान्‌ के यज्ञ का वर्णन करो । तब 
सुरदास ने “कौन सुकृत इन ब्रज-वासिन को ।” यह पद गाया। श्राचार्य प्रसन्न 
हुए, तथा सूर को भन्दिर का कीर्तन-भार सौंप दिया । कं 


“ दीक्षा का समय 
इतना तो निश्चित है कि स्रदास श्रीनाथजी की स्थापना के पदचात्‌ तथा 
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श्राचार्य की भ्रड्ेल से ब्रज की यात्रा के समय गो-घाट पर आचार्य के दिष्य हुए 
थे। यह यात्रा दक्षिण-दिग्विजय के सवत्‌ १५६५ के पदचात्‌ हुई भी । 

श्रीनाथजी का स्थापना-संवत्‌ भी निश्चित नहीं है। श्री धीरेन्द्र वर्मा ने 
लिखा है कि “सवत्‌ १५५२ की श्रावर सुदी ३ बुधवार को श्रीनाथजी की 
स्थापना गोवर्धन के ऊपर एक छोटे से मन्दिर में हुई । स० १५५६ की चैत्र 
सूदी २ को पूर्णमल्ल खन्नी ने वडा मन्दिर बनवासे का सकल्प किया'''एक लाख 
रुपये खर्च करने पर भी श्रर्थाभाव के कारण वह श्रपूर्णा ही रहा। बीस वर्ष 

पदचातृ जब पूर्णामलल खतन्नी को व्यापार में तीस लाख रुपये का लाभ हुञ्ना तब 

इसी वर्ष सं० १५७६ में अधूरा मन्दिर पूरा हुआ, तथा वल्लभाचार्य जी ने इस 
मन्दिर में श्रीनाथजी की स्थापना को ॥* इस तरह श्रीनायथ जी के भसन्दिर 
बनने कौ तीन तिथियाँ हमारे सम्सुख है। श्री घीरेन्बजी श्रीनाथ की स्थापना 
तिथि १५७६ मानते हैं। 

ग्राचार्य शुक्ल जी ने भी स्थापना-तिथि संवत्‌ १५७६ मानती है तथा इसी के 
पदचात्‌ श्राचार्य जी की निधन-तिथि संवत्‌ १५८७ और सूरदास का शरख-काल 
संवत्‌ १५८० मान है।* यही तिथि श्रन्य विद्वानों ने भी मानी है ।१ परन्तु 
श्री सीतल ने श्रीनाथ की स्थापना संवत्‌ १५५६ में मानी है ।९ दक्षिण-दिग्वि- 
जय संवत्‌ १५६४५ में तथा अड़ेल में गृहस्थाश्र्म' स्वीकार करने के पश्चात्‌ एक 
समय श्रीनाथ जी की मन्दिर-व्यवस्था के लिए ब्रज जाते हुए मार्ग में सर का 
शिष्य होना बताया है । 

उपयुक्त वात की पुष्टि में उन्होंने 'वल्लभ-दिग्विजय' का उल्लेख करते 
हुए कहा है कि जब वे ब्रज से श्रड़ेल वापिस श्रा गए तथ गोपीनाथजी का 
जन्म हुआ । यह जन्म सस्वत्‌ १४६७ साना जाता है। इस यात्रा में उन्हे साल- 
छः महीने श्रवद्य लगे होगे। श्रतएवं सुर का शरण-काल सम्बत १५६७ ही 

ठहरता है । 

१५७६ के शरण का खण्डन उन्होने सूर के “श्री वल्लभ दीजै मोहि 
श्रीनाथ जी का इतिहास , श्री धीरेन्द्र वर्मा । 
'सूरदास , प० शुक्लजी पृष्ठ १३८। 
'सूर सोरभ श्री मुन्शोराम शर्मा तथा 'संक्षिप्त हिन्दी नवरत्न', श्री मिश्र- 
व्न्धु । 
४९ 'गप्टछाप परिचय । 
५. 'पूर निर्णय, पृष्ठ ८४ | 
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बधाई” पद के श्राधार पर किया है। शआ्रापका कहना है कि यह पद सर ने 
विद्दुललताथ जी के जन्म के समय बनाया था। विटुलनाथ जी का जन्म सम्वत्‌ , 
१५७२ का है। इसके पहले वे श्रवध्य शरण गए होंगे, तभी तो यह पद 
गाया। 

अ्रकबर से भेंट 

श्रीनाथ जी का कीतन करते हुए सूर ने सहत्नो पद बनाए। सूर की 
प्रसिद्धि सर्वत्र फुल गई। तत्कालीन भारत-सम्नाद्‌ श्रकबर ने भेंट की इच्छा 
प्रदशित की । भेंट के समय अ्रकबर ने स्रदास से अपना यशोगान सुनना चाहा 
तब सूर ने “मना तू करि माधो सो प्रीति” गाया। श्रकबर बहुत प्रसन्न हुआ 
और बोला कि मुझे परमेश्वर ने इतना बड़ा राज्य दिया है, सब भेरा यश गाते 
हैं, तुम भी कुछ गाझ्ो ।१ तब सूरदास ने “नाहिन रह्यो मन में ठौर” यह 
गाया । तदननन्‍्तर सूरदास विदा लेकर मन्दिर में श्रा गए । 

'रास-रसिकावली' के लेखक ने भेंट का स्थान दिल्‍ली माना है परन्तु कोई 
भी विद्वान्‌ इसे मानने को तैयार नहीं है। कोई-कोई भेंट का स्थान फतहपुर 
सीकरी मानते हैं, परन्तु यहा कुम्भनदास से भेंट हुईं थी, सूर से नहीं । 

'ुन्शियात श्रबवुलफजल' श्रवुलफजल के लिखे समय-समय पर के पत्नों का 
संग्रह है। इनमें एक पत्र ऐसा है जो अब॒लफ़्जल ने वन्तारस के सरदास को 
लिखा था। सूरदास को बनारस का करोड़ी कष्ट देता था जिसकी शिकायत 
दरबार में की गईं थी। जिसके उत्तर में उपयु कत पत्र था। इस पत्र में स्रदास 
को शिकायत करने व बादशाह से' सिलने प्रयाग श्राने को कहा है । ह 

बा० राधाकृष्णदास के श्रतुसार बनारस व ब्रज के सूर एक ही है तथा 
स्र-अ्रकबर की प्रयाग में भेंट हुई थी । 

अकबर सम्वत्‌ १६०० तथा संबत्‌ १६६१ में प्रयाग गया था। सम्बत्‌ 
१६४० के लगभग तो सूरदास का देहान्त हो चुका होगा, यदि जीवित भी मात 
लिया जाए तो श्रायु के १०० वर्ष में एक वयोवद्ध विरक्‍त महात्मा का शिकायत 
करना तथा इतने बूढ़े को श्रकबर का प्रयाग बुलवाना अस्वाभाविक मालम 
होता है । 

श्रीमद्भागवत को श्रणुभाष्य भूमिका में संवत्‌ १६२८ के लगभग झकबर 
का मथुरा जाना लिखा है । हरिराय जो ने अ्रपनी वार्ता की टीका में भेंद का 
स्थान मथुरा लिखा है। “शभ्रष्ठ सखान की वार्ता में लिखा है कि श्रकबर को 


१. 'भअष्टछाप (सूरदास की वार्ता), सं० श्री धीरेन्द्र वर्मा । 


छः 
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जब सूर से मिलने की इच्छा हुईं तब उनकी खोज के लिए गोवर्धन पर एक चर 
भेजा गया, ज्ञात हुआ कि सूरदास जी सथुरा गए हैं। 
संवत्‌ १६२३ में विदुलनाथजी गोवर्धन से कहीं बाहर चले गए थे । इसी 
समय उनके पुत्र गिरिधर जी श्रीनाथ को सथुरा ले गए। साथ में सूर भी 
चले गए। संवत्‌ १६२१ में तानसेन दरबारी गायक हुए। इन्हीं की प्रेरणा से ' 
अ्रकबर ने सूर से मिलना चाहा था। श्रतः हम कह सकते हैँ कि संवत्‌ १६२३ 
और संदत्‌ १६२८ के बीच श्रकबर और सूरवास को भेंट मथुरा में हुई होगी । 
सुर-तुलसी-मिलन 
संवत्‌ १६१६ के लगभग गोस्वासी विदुलनाथ जी जगस्नाथ पुरी को यात्रा 
को गए । साथ में सुरदास जी भी थे। रास्ते में कामतानाथ परववेत पर सूर ने 
तुलसी से भेंट की । बाबा बेनीसाधवदास जी ने इसका कुछ पक्तियों में वर्णन 
किया है: 
सोलह सो सोलह लगे कामद गिरि ढिग वास । 
शुचि एकात प्रदेश मेंह आये सूर सुदास॥ आदि 
. (मल गोसाई-चरित) 
अश्टछाप में स्थापना 
गोस्वाम्ती विहुलनाथ ने जब पुष्टि-सम्प्रदाय का श्राचायंत्व प्रहण किया 
तब संवत्‌ १६०२ में श्रपने सम्प्रदाय के सर्वश्रेष्ठ श्राठ कवियों की एक 'अध्ट- 
(छाप! की. स्थापना की जिसमें ४ श्राचार्य बल्लभ के और ४ इनके शिष्य थे । वे 
क्रम से इस प्रकार हैं-- 5७ 
(१) सूरदास, (२) कुम्भनदास, (३) क्रृष्णदास, (४) परमानन्ददास, 
(१) गोविद स्वासी, (६) नन्‍्ददास, (७) छीत स्वामी, (८) चतुर्भ जदास । 
इन श्ाठों कवियों में सूरदास का स्थान सर्वोच्च था। आज हमें राधाकृष्ण 
का जो भी कुछ हिन्दी-काव्य प्राप्त है उसमें श्रष्टछाप सबसे श्रधिक सरस, 
प्रभावश्ञालो, भक्ति से परिपूर्ण व चिरस्थायी है तथा इसमें भी सूरदास जी का 
'सूर सागर सर्वश्रेष्ठ है। 322 
._ निधन-संवत्‌--जन्म-संवत्‌ के समान ही सुर का निधघन-संवत भी श्रत्यन्त 
विवाद-प्रस्त है । संबत्‌ १६२० से १६४२ तक का लम्बा अन्तर सुरदास का 
निधन-संवत्‌ माना जाता है । 
पं० शुक्ल जी १६०७ में 'साहित्य लहरी' का रचना-क्वाल मानकर उससे 
दो वर्ष पुर्व 'सुर सारावली' का मानते हैं जब कि सूर की आयु ६७ वर्ष की थी। 
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श्र्थात्‌ सूर का जन्म १५४० में मानकर अनुमान से ८०-८२ वर्ष की राय 
सानकर निधत-सम्बत्‌ १६२० मानते हैं। यही श्री सान्याल जी का मत है । 

भरी मुन्शीरास शर्मा छुछ प्रमाणों के श्राधार पर सूर का सं० १६२० से 
श्रागें १६२८ तक जीवित रहना सानते' हैं । 

(१) पं० द्वारिकाप्रसाद मिश्र (भू० पु० गृहमन्त्री, मध्यप्रदेश) की कुछ 
खोजों से विदित होता है कि श्री विट्वलनाथ सं० १६१६ से १६२१ तक क्षज 
के बाहर यात्रा में रहे। सं० १६२० में रानी दुर्गावती की राजघानी गढ़ा में 
उन्होंने श्रपना विवाह किया। गढ़ा से प्रयाग होते हुए स० १६२२ में मथरा 
पहुँचे ओर सं० १६२३ में गुजरात की यात्रा करने चले गए । यदि सं० १६२० 
में सूरदास की मृत्यु सानी जाए तो गो० विद्वलनाथ सम्प्रदाय के महान्‌ प्रभावी 
भक्त व कवि को मृत्यु के पश्चात्‌ उसो वर्ष कंसे ब्याह करते ।* 

(२) श्रकबर को सूरदास से सिलने की इच्छा तब हुई जब उन्होंने तानसेन 
हारा सूरदास का एक पद सुना था। तानसेंन स० १६२१ में दरबार में आए । 
अ्रतः सरदास सं० १६२१ के पश्चात भी जीवित थे। 

(३) ऊपर श्रकबर-भेंट के प्रसंग में बताया जा चुका है कि यह भेंद मथरा 
में सं० १६२१३ के पद्चात्‌ हुई, अ्रतएव सूर १६२३ के पश्चात्‌ भी जीवित थे। 

(४) 'अ्रीसद्भागवर्त्‌' के श्रणुभाष्य की भूमिका से ज्ञात होता है कि 
ग्रकबर स० १६२८ में काशी गया। हरिराय जी ने वार्ता की ठदीका में काद्ी 
में ही भेंट का होना लिखा है। सं० १६२६ में अकवर को पुत्र हुआ था। 
सम्भव है इसो खुशी में तीर्थ-यात्रा के लिए. श्रकबर निकल पड़ा हो तथा सूर 
से मथुरा में भेंट हो गई हो । इस हिसाब से सूर का जीवित होना सं० १६९८ 
तक अनुमानि होता है। 

(५) गो० घविट्वुलनाथजी का स्थायी क्रज-वास सं० १६२८ है। वार्ता से 
ज्ञात होता है कि इस समय श्रीनाथजी के कीतंन से श्रवकाश सिलने पर कभी- 
कभी नवनीतप्रिया जी के दर्शनार्थ गोकुल जाया करते थे। यह बात “श्रष्ड- 
सखान की वार्ता से भी पुष्ठ होती'है। इससे सिद्ध होता है कि सं० १६३८ 

सुरदासजी जीवित थे ।* 
कुछ भ्रन्‍्य विद्वान इससे भी आगे संचत्‌ १६६० तक सूरदास का जीवित 





१. इस ब्याहु का समय अअ्रष्टछाप परिचर्या में १६२० सं० बताया है । 
पुष्ठ १२। 
२. 'अ्रष्टछाप परिचय , पृष्ठ ८४-९३ । 


सूर की जीवनी और व्यक्तित्व ७६ 


रहना मानते हैं।* 

श्री मीतल जी ने कऋृष्णदास का एक “वसन्त' क्रीड़ा का पद उद्घृत किया 
: है जिसमें भ्रष्टछधाप के खिलाड़ियों में सूरदास का भी नास है। साथ ही गोसाईं 
के पुत्र घनवयाम का भी नाम है। ये सं० १६२८ में हुए थे। इनकी श्रायु 
वसन्‍्त के समय कम-से-क्स १० वर्ष मानकर सूरदासजी का सं० १६३६८ में 
जीवित रहना सिद्ध किय्रा है ।* इसी तरह सूरदास का एक राज-भोज वाला 
पद भी उद्धृत किया है। इसे श्री मीतल नवनीतप्रिया के राज-भोग के समय 
गाया हुआ बताते है। यह राज-भोग सादे जेबनार के रूप में १६४० में हुआ 
था। शतएव सूरदास सं० १६४० तक उपस्थित थे । 

इस तरह सुरदास का निधन सं० १६२० से लेकर १६४० तक भाना 
जाता है। सं० १६२० वाला मत छुद्ध प्रमुमान के श्राधार पर स्थांपित किया 
हुमा है श्रतएव उसके पश्चात्‌ सूर का निधन कब हुआ यह नहीं कहा जा 
सकता । उपयु कत अनुसानों से उनका स० १६४० तक जीवित रहना सिद्ध 
किया जाता है । 

'चोरासी वेष्णवों की वर्ता' में सूरदास जी के सरण-काल का वर्णन दिया 
गया है। गो० बविट्वुलनाथजी जब श्रीनायजी का पूजन, श्यू'गार आ्रादि करते तब 
सूरदास पद गाकर सुनाया करते थे। एक दिन सूरदास जी को आप ही से 
ज्ञात हो गया कि मुझे अब संसार छोड़ना है । इसलिए रास-लीला के स्थान 
पारसोली में चले गए। वहाँ श्रीनाथजों के भन्दिर की ध्वजा को दंडवत्‌ करके 
आचार्य जी का स्मरण करते हुए इस श्राज्षा से लेट गए कि शभ्रन्त समय में 
श्रीनायजी के दर्शन होगे । 

. इसी सम्रय गोलाईं जी ते सूरदास को सणि-कोठा में कौन करते हुए न 
सुनकर पूछताछ की । भक्तजनो ने सब वृत्तांत कह सुनाया । गोसाईं जी समझ 
गए कि झ्ाज सूरदास जी नश्वर शरीर छोड़कर नित्य शाइवत वृन्दावन घास 
जा रहे हैं, उन्होंने वहाँ उपस्थित समस्त भक्तों से कहा कि “पुष्टि मार्ग का 
जिहाज जात है जाको कछू लेने होय तो लेउ भौर जो भगदिच्छा ते राजयोग 
आरती पीछें रहत हे तो में ह आवतत ही [डे गोसाईं जी का श्रादेश पाकर 





' 'सूर निर्णय, पृष्ठ ६६ से १०२। 
वही, पृष्ठ ६९ । 

वही, पृष्ठ २००-१०१। 

'८ड़े वैष्ण॒वों की वार्ता । 
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भकक्‍तजन चले गए तथा पूजा समाप्त करके गोसाईं जी भी आरा पहुँचे । पहुंचते 
ही खबर पूछी । सूरदास ने दण्डवत््‌ करके “देखो-देखो हरिजू का एक सुभाव” 
यह पद गाया | पद सुनकर, गोसाई जी प्रसन्त हुए । तब चतुभ जदास ने कहा 
कि सूरदासजी ने भगवद्यश्-वर्णन तो जीवन-भर किया पर महाप्रभून का यज्ञ 
वर्णन नहीं किया । तब सूरदासजी ने कहा कि सेने महाप्रभु और भगवान में 
कुछ अन्तर ही नहीं समका। दोनों का यद्-गान कुछ भिन्‍त-भिन्‍न थोडे ही 
है । ऐसा कहकर “भरोसो इन दृढ चरणन केरो” यह पद गाया। इसके पश्चात्‌ 
उन्हें सूर्छा भ्रा गई और उनका “चित श्री ठाकुर जी को श्रीमुख तामे करुणा रस 
के भरे नेत्र देखे ।” तब गोसाई जी ने सूरदास से पुछा कि तुम्हारे नेत्र की वृत्ति 
कहाँ है। उत्तर में यह पद सुनाया, जो उनका अ्रन्तिम पद कहा जाता है : 
खजन नेन रूप रस माते । 

इस पद की समाप्ति के श्रनन्तर सूरदास जी ने ग्रपना नद्ववर द्वारीर त्याग 

दिया। इसमें तथ्य कहाँ तक है, कहा नहीं जा सकता । 


ढँ 
आत्मपरक भावभूमि 
#९०5/०२०९५८५५२०२:०चडचपरचक०नध्पाणा 7 

परचम के पण्डितों ने काव्य की परिधि बनाते हुए, न जाने क्‍यों, धासिक 
और श्राध्यात्मिक क्रतियों को उससे बहिष्कृत-ल कर दिया है और ब्लेक, 
ब्रार्थनग-जैसे दाशंनिक कवियों को भी उन्तका उचित श्रासन देने में संकोच 
करते हैं। स्वय ही संसारी भावनाश्रो में श्रधिक लिप्त होने के कारण उन्होंने 
काव्य का उत्कर्ष लोक-व्यापार में ही श्रधिक मान लिया है; नहीं तो वे साहित्य 
झौर कलाशों के उस मौलिक तथ्य को स्पष्ट भ्रवर्य करते जिसके आधार पर 
उनका यह काव्य-वर्गीकरण ठहरा है। उन पंडितों ने उच्च दर्शन को सानवीय 
मनोधिज्ञान की अपनी बनाई हुई व्याण्याश्रों की तुलना में तुच्छ स्थान प्रदान 
किया है श्रोर श्रपनी इस श्राविष्कृत साइकॉलाजी के सामने ज्ञान-विज्ञान की 
हँसी उड़ाई है। इसी कारण वे भारतीय और सम्पूर्ण प्राच्य साहित्य फो 
भ्रधिकांश में प्रत्युक्तिपुण और अ्रवास्तविक मानते हैं श्रौर उस पर अलंकृत 
भाषा, कृत्रिम भाव और श्रनहोनी कल्पनाओ्ों फा लांछन लगाते हैं। 

हमारे देश में भी काव्य की कोटियाँ बनाई गई है, पर उनका उद्देश्य 
बन्धन नहीं है । श्रवसर के भ्रनुसार वे श्रधिक-से-प्रधिक विस्तार कर सकती हैं, 
जिपमें लोकिक झौर प्राध्यात्मिक भावना-जगत अश्रभेद-भाव से सन्निहित हो 
सकता है । हमारे यहाँ के प्रायः समस्त श्रेष्ठ कवियों ने श्रपने देश का भूल दशेन 
दृढ़ भाव से ग्रहण कर रखा है, जिससे हमारी कविता का सम्पक श्र, धर्म 
और काम से ही नहीं, मोक्ष से भी श्रटूट बना रहा है। श्रादिकाव्य रामायण 
क़ॉंच-कॉंची की कथा से प्रारम्भ होकर रास (पुरुष) के स्वर्गारोहण भ्ौर 


“ छ२ महाकवि सूरदास 


सीता (प्रकृति) के पाताल-प्रवेश में समाप्त होता है। यह इस बात का साक्षी 
है कि हमारे श्रादिकवि ने तुच्छातितुच्छ लोक-घटना से लेकर उच्चतम दाशे- 
निक तत्त्व का समन्वय एक ही रचना के श्रन्तर्गेंत किया है। यही हमारे यहाँ 
की प्राचीन काव्य-परिपादी रही है। भमहाकवि कालिदास ने श्रपने काव्यो में 
शुद्धार की सीमा स्पर्श कर ली थी, किन्तु ऊंचे-से-ऊँचे आ्राध्यात्मिक अनुभवों को 
भी रचनाओं में उतारा है। “अभिज्ञान-श्ाकुन्तल' को तो सात समुद्र पार का 
द्रष्टा कवि गेट भ्रपनी श्रद्धांजलि भेंट करता है--“इसमें पृथिवी (प्रकृति) 
स्वगें (पुरुष) से मिलने भ्रा गई है और दोनों परस्पर मिलकर एक हो गए है ।” 
परवर्ती काल के श्रालंकारिकों ने भ्रवश्य लोकिक भाषों को ही श्रपनी आत्मा 
का सूत्र पकड़ लेने दिया था, परन्तु ऐसा समय कभी नहीं श्राया जब कोई भी 
साहित्य का पंडित यह कह सकता कि धर्म श्रोर दर्शन के तत्त्वों से रिक्त काव्य 
ही एक-मात्र श्रेष्ठ काव्य है। इस काल में भी लोकिक श्यद्भार और देव- 
शूद्र की दो कोठियाँ बनी ही रहीं; कभी भी काव्य का प्रानन्‍्द केवल 
लोकिक आनन्द नहीं साना गया । निम्नातिनिस्त संसारी चस्तु से भी उच्चाति- 
उच्च श्रध्यात्म-तत्त्व का संस करा देता, श्रपने साहित्य की एक बड़ी विशेषता 
रहीहै। . :€ 

काव्य का क्षेत्र भावों की क्रीड़ा-भूमि है, कविता के इस मूल स्वरूप को 
हम सभी स्वीकार करते हैं। यह तो काव्य और कलाशो को पहुली कोहि है 
जिनके अभाव में उसका श्रस्तित्व ही अ्रसम्भव है; किन्तु इसके श्रतिरिक्त किसी 
दूसरे कोटि-क्रम की श्रावश्यकता नही है। भावों का उद्रेक कविता हारा होना 
चाहिए यह श्रनिवार्य है, किन्तु और कुछ शअ्रनिवायें नहीं। भावो की व्यंजना 
ध्वनन, अभिव्यक्ति यही कविता और कला का व्यक्तित्व है, परन्तु हम यह 
कुछ भी नहीं कह सकते कि हसारे भाव ये ही हैं इतने ही है श्रथवा ऐसे ही होने 
चाहिएँ । प्रत्येक प्रतुष्य की धारणाएँ उसकी प्रकृति के श्रनुतार बनती हैं; प्रत्येक 
देश के भाव उसके विचार और उसके दशेन की कोई इयतता नहीं है । श्राज 
भ्रग्रेज जाति श्रथवा पश्चिमी विचार-प्रणाली में जो भावनाएं श्रत्युक्तिपुर्ण समभी 
जाती हैं, कल-वे श्रपना रूप बदल सकती हैं। एक के लिए जो श्रत्युक्तिपूर्ण 
है, दूसरे के लिए उससे बढ़कर सत्य, सुलभ और स्वाभाविक कोई दूसरी 
वस्तु नहीं । जिस देश और काल कौ जंसी अभिरुचि होगी, उस देश की कविता 
भी वेसा ही वेदा धारण करेगी। यदि यूरोप में स्वाभाविकता के ना* पर 
यथार्थ प्रकृति के चित्रण, जन-साधारण के लोक-व्यवहार के दर्शंतत और ज्यक्ति- 
गत विशेषताओ्ों के निरूपएा को ही उत्तम कला समभते हैं, तो यह उसकी 
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नई सनोवृत्ति का ही परिणाम है। यह परिणाम निईचय ही श्रचिर और 
प्रनित्य है, क्योकि इसके श्राधार में परिवर्तन संभव है । 

काव्य श्ौर फलां में प्रदर्शित रूपों श्रौर तज्जनित भावों के विषय में किसी 
प्रकार के विशेष्य-विशेषण के लिए स्थान नहीं है ।, सृष्टि के श्रपार भाव-भेद 
और रस-भेद को हमें समझ लेना चाहिए। यदि हम फिसी देश के किसी समय 
के किसी कवि की काव्य-कला को असम्भव कहते हैं, तो यह हमारा ही श्रज्ञान 
हो सकता है, क्योकि हमने उस धारणा-भूमि में पहुँचने की चेष्टा नहीं की, न 
उस सनोवृत्ति.का भ्रध्ययत्त किया जिसके द्वारा उस कवि ने उस 'अ्रसम्भव 
वस्तु को प्रत्यक्ष सम्भव कर दिखाया है। और भ्रशुद्ध तो वह कदापि नहीं, 
क्योकि कवि के शुद्ध श्रन्तःकरण से उसकी निष्पत्ति हुई है। हमें प्रत्येक देश के 
विचारों को अपने देहा के विचारों की फसौटी पर कसकर अपना “फतवा 
निकालने की कोई श्रावश्यकता नहीं है, क्योकि विचारों की भूमि एक दूसरे से 
निरपेक्ष और स्वाधीन हो सकती है। यदि हममें इतनी व्यापक सहानुभूति है कि 
हम किसी कवि की कविता को उसके देश-काल और व्यक्तित्व के विकास के 
अनुसार देख सकते हैं; यदि हमने उस विचार-भूसि की भाँकी पाई है, जिसे 
देखकर उस कवि की श्ात्सा में कविता उद्देलित हो उठी थी; तो साहित्य- 
समीक्षा की इसी सर्वोत्तम और एक-मसात्र तथ्यपुर्ण प्रणाली का उपयोग हमें 
करना चाहिए। हमारे लिए सबसे सुन्दर उपाय यही है कि हम कवि की 
श्ात्मा में प्रपनी श्रात्मा को मिलाकर--विकास क्षी प्रत्येक दिशा में उसके साथ 
तन्‍्मय होकर--उसका श्रध्ययन श्रारम्भ करें; श्रन्यथा यदि पश्चिम से पुर्व को 
यह कहा जाता है कि तुम्हारी भाषा अलंकृत, तुम्हारे भाव अस्पृश्य, श्रोर 
तुम्हारी कल्पना अतिदायोक्षितपुर्ण है; तो पुर्वे से पश्चिम को यह प्रतिध्वनि 
जायगी कि तुम्हारी भाषा भोंडी, तुम्हारे भाव भोतिक श्रोर कल्पना केवल 
झोपचारिक है। 

एक शोर बाँध, जो कविता-कला के चारों श्रोर बाँधा जाता है, जिससे 
अपने देश के दर्शेंव और सुर की वास्तविक भावना का परिचय प्राप्त करने में 
बाधा पड़ सकतो है, रूप का बाँक्न है। कहते हैं, कलाएँ रूपवती हैं; वे रूप की ही 
श्रभिव्यक्ति कर सकती हैं, श्ररूप की नहीं। इसमें सन्देह नहीं कि कलाएँ 
रूपवती है, परन्तु यह तो केवल वाक-छल है कि दे रूप को ही श्रभिव्यक्ति 
कर सकती है, भ्ररूप की नहीं । इस भ्रनोखी बात को साहित्य-तत्त्व कहकर 
प्रचार करने से एक बड़ा विक्षेप यह पड़ेगा कि भारत के उच्चतम प्रात्म-दर्श न 
को काव्य में झ्राकर तिरस्कृत होना पड़ेगा । जो ब्रह्म रूप और भ्ररूप दोनो फे 
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ऊपर, श्रनिर्वेचनीय है, उसका भी कविता की प्रणाली से मिर्वेचन करने की 
चेष्टठा हमारे यहाँ बहुत समय से की जा रही है। कहना चाहिए कि हमारा 
प्राचीन भक्ति-साहित्य भ्रधिकांशतः ऐसा ही है। सूरत में यदि असृर्त की व्यंजना 
न हो सकी, तब तो हमारे धर्म की एक महत्त्वपूर्ण परम्परा ही नष्ट हो गई । 
भारत की भावना-धारा इतनो भ्रधिक रहस्यस्यी है कि कृष्ण का भ्रवतार रूप 
में न केवल सगुरझा भगवान्‌ की वरत्‌ सगुरा-न्िगंण के ऊपर जो परात्पर पर- 
ब्रह्म हैं, उनकी लीला भी हुई है । कृष्ण का अ्रवतार भी क्या हमारे दर्शन- 
शास्त्र के अनुसार अवतार था ? नहीं, वे तो अ्रवतार लेने के सद प्रकट होते 
से दीख पड़े थे। इतने ही से समझना चाहिए कि इस देश की कविता केवल 
रूप का प्रत्यक्षोकरण करके अपने दर्शन के अनतुकल नहीं बन सकती। अवश्य ही 
यदि कृष्ण-काव्य से कृष्ण के भक्तों की तृप्ति होती है--होतठी क्यों नहीं--तो 
तभी होती है, जब उस काव्य सें रूप की ही नहीं, रूप-अ्ररूप दोनों की और 
दोनों के परे जो तत्त्व है, उसकी भी व्यंजना होती है । 

भ्रव हम भारतोय विचार-घारा के प्रवाह के साथ-साथ सुर के काव्य-प्रवाह 
की गति देख सकते हैं। वह काल भक्ति के प्लावन का था। कहा जाता है कि 
भगवान्‌ कृष्णहपायन व्यास को वेदान्त-सुत्रों श्रोर गीता का प्रवचन करके भी जब 
शान्ति न शिली, तब उन्होंने श्रीम:द्रागवत की रचना करके परस शान्ति को कर- 
तल-गत किया ॥ यह भागवत भक्तित का श्रपुव॑ ग्रन्थ है। इसमें पण्डितों की परीक्षा 
होती है, इसकी भाषा को श्रीमद्वल्लभाचार्य जी ने 'समाधि-भाषा' कहा है। ये 
ही वल्‍लभाचाय महाराज सूरदास के दोक्षा-गुरु थे भर इन्होने सूर को श्राज्ञा 
दी थी कि वे भागवत की ही कथा को भाषा के पदों में गाकर सुनाएँ । सूर 
के पदों की भी भागवत को ही 'समाधि-भाया' समभझनी चाहिए। यों तो 
समाधि में भाषा कहाँ है भौर भाषा में समाधि कहाँ, परन्तु श्रीम:ज्भागवत तथा 
इन पारदर्शी भक्तों का ऐसा ही प्रयास था कि जो सम्भव नहीं था उसे भी 
सम्भव कर दिखाया। ज्ञान की चरम साधना समाधि है, किन्तु वह समाधि 
मौन है। ज्ञान को इस सौन समाधि के ही समकक्ष (भक्तों के लिए तो उससे 
भी बढ़कर) भक्ति की मुख समाधि की कल्पना श्राचार्य बल्‍लभ ने की, जो 
परम झ्राननन्‍दमयी है। ज्ञान के द्वारा ग्रात्मा की छुक्ति होती है, परन्तु वह * 
भक्ति घन्य है जो मुक्त आत्माश्नों की 'समाधि-वाणी' सुनने का श्रवसर देती 
है। मायावृत संसार के रूप-अ्ररूप में व्याप्त और उसके परे क्ृष्ण-रूप का 
साक्षात्कार जीवन की चरम उपलब्धि है, किन्तु उस क्ृष्ण-रूप का श्रवतार, 
उस अवतार का दर्शन, उसकी लीलाश्रों का अ्वर-कोत्तेव ये शौर भी रहत्य- 
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मयी और मीठी कल्पनाएँ हैं । 

सूर की यह परम निगढ़ भवित की साधना जब कविता में प्रपनी सिद्धि पाती 
है--जब हिमालय के हिम-खड द्रवित होकर जल-धारा बनते हैं, जो जल-धारा 
गगा-यमुना श्रादि के रूप में देश का शुष्क हृदय सींचतो, श्रसंरुप कंठो की तुषा 
शान्त करती है--तब उसका क्‍या स्वरूप होता है, यह देखना चाहिए। हम 
देखते हैं, कि उनकी कविता गेय पदो के रूप में है, लेसे एक-एक लीला के 
अनेक छोटे-छोटे भाव-चित्र खींच लिये गए हों । इंत पदों में शब्द की साधना 
के साथ-साथ स्वर ॒की भी परम उत्कृष्ट साधना है। जंसे शुद्ध भावनामय, 
लयकारी ये पद है वंसा ही तन्सयकारी इनका संगीत है। कविता के रहस्य से 
अ्रवगत विद्याथियों को यह विदित होगा कि भीत-काव्य में छोटे-छोटे पद्म 
द्वारा सुन्दर मनोरम भाव-समूर्तियाँ प्रंकित की जाती है। इनमें से सब प्रकार को 
ककंदता बहिष्कृत की जाती है; गेय पदो की भावना प्रायः कोमल होती है 
झौर एक-एक पद में पृणं होकर समाप्त हो जाती है। सूर आदि भक्तों की 
वह भावना, जो आरम्भ में भगवान्‌ के गुणो का गान करती है, फिर श्रवतार 
रूप में उनकी लीलाश्नो का कौर्तेन करती है, फिर वियुक्त होने पर उनके 
प्रति अश्रु-वर्षा करतो है, उत्तरोत्तर मुढुंल, कोमल और करुण हो उठो है । 
गीत-काव्य को दृष्टि से ये पद उत्तम कोटि से कहीं नीचे नहीं उतरते । 

परन्तु स्र-जसे भक्ति-विद्चल कवि के लिए यह सम्भव नहीं था कि वे 
वस्तु रूप मे कृष्ण के बाल्य-काल से लेकर वियोग-काल तक के चरित का 
चित्रण कर देते--अपने हृदय के उसड़ते हुए आ्ानद को दबा लेते। प्रायः 
प्रत्येक पद की भ्रन्तिम पंक्ति में उनकी प्रेमातुर भावना खुखर हो उठी है-- 
इसका रहस्य वे ही समभेंगे जो भागवत की समाधि-भाषा का रहस्य समभते 
है.। पद्चिचमीय साहित्य-समीक्षक इन अन्तिस पक्षितयों को श्रसंगत श्रौर अ्रसभव 
कह सकते हैं। उनका यह श्रारोप हो सकता है कि ऐसा करने से कृष्ण-चरित 
के भिन्‍त-भिन्‍न वर्णनों का स्वाभाविक सौन्दर्य बहुत श्रश्ञों में नष्ट हो जाता है। 
श्रभी कृष्ण उत्पन्न होकर माँ की गोद भी नहीं छोड पाए कि सूर के 'स्वामी' 
बन बंठे ! श्रभो वे गो-चारण करते हुए भी अ्रपने सहचरो हारा भयभीत किए 
- जाते हैं, श्रभी उन्हे 'जगत्‌ के प्रभु की पदवी मिल गई | यशोदा उन्हे उनकी 
शरारतो के लिए दड वया देती है, “त्रिभुवननाथ को नाच नचाती/ है ! श्रतः 
उन आलोचको के विचार में ये सब पद पाइचात्य गीतो की भाँति कोमल श्रौर 
सधुर भावों से नहीं भरे; वे श्रदभुत, श्रस्वाभाविक ओर श्रसम्भव हैं । 

भारतोय रस-शास्त्र की प्रचलित पद्धति भी इस सम्बन्ध में श्रनेक प्रकार 
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की द्विविधाएँ उत्पन्त करती है। रस-शेली के अनुसार प्रत्येक महाकाव्य में एक 
प्रधान रस और उसके अंगीभूत श्रनेक रस होते हैं। सूरदास के पदों का एक 
महाकाव्य सानने में शास्त्र की क्‍या श्राज्ञा है ? प्रबन्ध रूप में न सही, मुक्तक 
रूप में 'स्रसागर' सर्वत्र एक उद्देश--एक महत्‌ उद्देश---रखता है। वह उद्देश 
है ऋष्ण का ही गण-गान । महाकवि सूर ने श्रण्ने श्रारम्भिक विनय के पदो में 
यह प्रदरशित किया है कि वे उन्हीं कृष्ण की लीला का वर्णन करने को उच्यत हो 
रहे है जो चराचर-नायक, ईशों के ईश और रवय व्यापक विभु हैं। यह केवल, 
ऐसा निर्देश तहीं है जसा काव्यों के रचयिता श्रपने-अपने नायकों के सम्बन्ध में 
कर देते है कि वे किसी देवता के झ्रवतार, श्रासमरुद्र पृथ्वी के पालक चन्नवत्तों 
सम्राट हैं। सर ने आत्मा के उत्कट विव्वास से कृष्ण की ईइवर-रूप में भ्रच॑ना 
की थी, उनके सभी निर्मित पद इसके साक्षी हैं । 

कविवर सूर की यह काव्य-चातुरो विशेष रूप से प्रदंसनीय है कि वे ब्रज 
के चित्रपट पर कृष्ण का चिन्न श्रंकित करने के पहले विनय के पदों में उसकी 
भूमिका उत्तम रीति से बाँध लेते हुँ । सूर के कृष्ण को साहित्य-झास्त्र अ्रपने 
* घीरललित (अधिकांश में कृष्ण धीरललित माने गए हैं) या धीरोदात्त नायक 
की कोटि में रखने का सहसा साहस नहीं कर सकता। यद्यपि उक्त शास्त्र के 
अ्रनतुसार कृष्ण ही विविध लीलाझों के झालम्बन ठहरते हैं और उदहीपन की भी 
सम्पूर्ण सामग्री है; किन्तु सर के श्रारम्भिक विनय के पदों से ही उनकी भाव- 
भूमि श्रसाधारण रीति से ऊपर उठ जाती है श्रौर उनके लीला-गौतों में तो 
माधुर्य भावना श्रलोकिक सीमा पर पहुँच जाती है। 

यदि सूर का पद-संग्रह साहित्य-शास्त्र के श्रनुसार एक काव्य-राधि साना 
जाय तो इसका प्रधान रस क्या है ? उत्तर यही है कि इसका प्रधान रस साहित्य- 
शास्त्र की रस-कोटि में नहीं श्राता--वह्‌ श्रलौकिक रस है। यद्यपि साहित्य- 
शास्त्र सब रसों का आनन्द 'अलोकिक' सानता है किन्तु सर के काव्य का आनन्द 
इस 'अलौकिक' से भी श्रलोकिक है। यह आनंद और किसी कारण नहीं, सूर की 
कृष्ण-भावना के कारण श्लोकिक है। तुलसी के रास, सुर के कृष्ण--भकक्‍त 
कवियो के जो-जो नायक हुए हैं---सबने काव्य-जगतु की प्रचलित विधियों का 
अतिक्रमण-सा किया है। इन कवियो की यह अ्रद्भुत कला है कि थे अपने स्वतन्त्र 
श्रधिकार से ऐसे नायक का भ्रवतरण करते हैं जो चराचर-नायक है । कृष्ण के चरित 
आर राम के चरित में राम श्रोर कृष्ण सम्पु्णे काव्य का--नायक, उपनायक, सब 
पात्रों सब घटनाओं का--एक सूत्र से सचालन करते हैं। 'रामचरितमानस' में राम 
के अ्रतिरिक्त जिस किसी ने जो कुछ किया है राम की ही प्रेरणा से । हनुमान ने 


कक 
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समुद्र लाघकर लंका जला डाली--'उमा न कछु कपि के अधिकाई, प्रभु प्रताप 
जो कालहि खाई ।” मंथरा ने रास-वनवास का प्रस्ताव किया, क्योकि गिरा 
(वाणी, जो राम की वशवर्तिनी है) उसको मंति फेर गई थी। रावरा ने सीता 
» का हरख किया, युद्ध मे प्रवत्त हुआ--यह भी विधिवशात्‌ (विधि भी राम ही 
हैं) । सुमित्रा लक्षण को राम के साथ वन भेजती हुई कहती है; तुम्हरे भाग्य 
राम बन जाही, दूसर हेतु तात कछु नाही । यहाँ लक्ष्मण का भाग्य भी रास के 
प्रतिरिक्त और कोई नहीं । पूजनीय, प्रिय परम जहाँ ते मानिय सकल राम के 
नाते ।' पुजनीय ही नहीं अ्रपुजतीय भी, हेय भी; प्रिय ही नहीं, श्रश्रिय भी, 
निन्‍्ध भी; राम के ही नाते माने जाते हैं। 'उम्रा दास्योषित की नाई, सबहि 
नचावत राम ग्रुसाईं ।' गोस्वामी तुलसीदास ने तो श्रपने 'रासचरितमानस में 
शिव-पार्दती, भरहाज-याशवल्क्य श्रौर गरुड़-काकभुशुण्डि की तीन-तीन कथाएं 
बैठाल दी हैं, जिनका एक-मात्र प्रयोजन रामचरितमानस को श्रविकल रामसय 
बना देना है। उन लोगो ने उसे बेसा बना भी दिया है। महात्मा सूर भी 
कृष्णमय अ्रानन्द में विभोर होकर प्रत्येक गान की श्रन्तिस पंक्तियों में अपनी 
श्रात्मा उन्हे समर्पित कर देते हैं। यह भी गोसाईंजी की वहो श्राख्यान की-सी 
बोली है। वह प्रबन्ध के भीतर है, यह मुक्तक में; बस यही अन्तर है। 
यद्यपि कृष्ण की श्रलौकिक लोलाझो के सामने प्रचलित साहित्य-गास्त्र 
श्राइचर्य-चकित-सा है, तथापि सूर का काव्य उत्तम कविता के गुणो से विभूषित, 
साहित्य-कला का परिष्कार ओर पुरस्कार करने वाला भी है। सूर की श्रनन्य 
तन्मयता स्वयं ही कविता को एक श्रेष्ठ विभूति है। उत्तको सधुर भाव की उपासना ' 
उनके काव्य को यों ही छुसुम-कोमल बना देती है। परन्तु सर को पविन्न ' 
भावना से काव्य-कला जिस रूप में उज्ज्वल हो उठी है, वह भी हमारी श्राँखो के 
सामने है । प्रचलित साहित्य-शास्त्र के पंडितो ने अपने पांडित्यवश जो सीमाएँ 
बना 'ली थी, सूर की कविता ने उन्हे नया विस्तार शोर नया जीवन-दान दिया । 
साहित्य-शास्त्रियों के दिये जीणे वस्नो का त्याग करके कविता मवीनवसना 
दृष्टि से सूसने आई । एक सबसे बड़ा शुभ कार्य जो सूर ने किया, यही था 
कि उन्होने हमारे साहित्य-शास्त्र को श्राँखें खोल दीं श्लौर सीमा के स्थान पर 
मिस्सीस सोन्दर्य की झलक दिखा दी । इतना ही नहीं, कला के क्षेत्र मे सर ने 
और भी उत्तमोत्तम प्रयोग किये हैं। काव्य और कलाश्रो का श्रानंद प्लौकिक 
करके मान लिया गया था, परन्तु यह केवल मानी हुई बात ही थी। जब से देदा के 
वास्तविक दृष्टि वाले कवियो का समय बीता तब से काव्य की भ्रलौकिकता 
- उत्तरोत्तर क्षौण ही पड़ती गेईं। कवियों के मानस केवल लौकिक श्ृद्धार प्ले 
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रंगे होने के कारण काव्य के जो तेल-चित्र निर्चित हुए वे समाज की मलिन 
भावनाश्रों के संसर्ग से घूसरित होकर श्रोर भी विकृत हो गए। कवियों ने वह 
कला विसार दी जो विविध रसों में एक उदात्त श्रलौक्िक रस निष्पन्न करती 
थी। उन्त दिनों के कवि-चित्रकारो ने श्रपनी चित्रभूसि को जिस रण में रंगा उस 
पर चित्र भी उसी रग के बनाए। कला की सब बारीकियाँ भला दी गईं। कहीं 
भी नवीन उन्सेष नहीं था। जब सूर ने अ्रपती तुलिका उठाई उन्होनें विनय 
' के पदो में 'सूरसार' की भक्तिसयी श्राधार-भूमि विदोष चमत्कार के साथ 
तेयार की और उस पर कृष्ण की श्ृद्भारमयी मूर्ति श्रपनी सम्पूर्ण श्री-शोभा के 
साथ अद्धित की । चित्रकला के ये रंग हिन्दी में सूर द्वारा श्राविष्कृत है । इन 
पर सूर को छाप लगी है--इस छाप से वे पहुचाने जाते हैं । 

सीमा में निस्सीम की भर्चक और विविधता में एकता, कवि सर की इतनी 
ही कला-समृद्धि नहीं है, उन्होंने माइकेल इजिलो की भाँति कला में धर्म की 
दक्तिपुर्ण भावना भी सन्निहित कर दी है। यह सर के स्वर की विशेषता 
है कि जो कृष्ण नख से शिख तक सोन्दर्य की मूर्ति हैं वे ही हमारी स्तुति के 
विषय बन गए। कलाओ्ो का श्वुद्भार पवित्र हो उठा, क्योकि सर की वाणी 
का उससे स्पशें हो गया। ये ही कृष्ण जब इसरे कवियों के हाथ में पड़े, तो 
नायिकाओो के श्रामोद-विषय, श्रष्ठयाम और षड्‌ ऋतुओ के शालम्बन एव 
निम्न भावनाओं तक के प्रेरक बन गए; किन्तु सुर के हाथ में वे सर्वेत्र पुत-- 
सवंत्र पावन-- बने हुए है। कला का रूप स्त्री रूप है। वह भावों की प्रतिमा 
है । भ्पनी समस्द श्री-श्ञोभा के साथ जब वह मोहिनी वेश धारण करती 
है, कविगणश उसे जब अपनी सम्पुर्ण सोन्दर्य-राशि से श्र॒लंकृत कर देते है, 
तब कौन है जो श्रचल बना रहे ! यह कवियों के श्रधिकार की बात नहीं है 
कि वे इस कला-कामिनी का स्त्री-स्वरूप बदल सकें; परन्तु इस कामिनी की 
मर्यादा की रक्षा तो-सदेव कवियों के ही श्रधिकार में रही है। बहुतों ने इसकी 
भर्यादा की रक्षा की है, बहुतों ने नहीं की। सूर ने न केवल इसे निष्कलंक 
रखा है, अ्रपनती पवित्र भावनाश्रों का श्रध्यं देकर उसे सहिसामयी बना 
दिया है । 

यद्यपि सुर का काव्य कृष्ण के निविषय भक्तों के ही सम्यक्‌ आनन्द का 
हेतु है, परन्तु काव्य और कलाश्ों के सत्पात्र पाठक भी श्रपने-क्रपने मनोनुकूल 
उससे रस प्राप्त करते है। कला की सर्वश्रेष्ठ सार्थकता यही है कि उसका 
तत्त्व तो, पारदर्शी रसिक जनों को ही प्राप्त हो किन्तु उसका सामान्य श्रावन्द 
सर्वे-जन-सुलभ बच जाय । आदि के विनय के पदों को पढ़ कर यदि भगवान्‌ 
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फी महत्ता फा बोध हो सके, फिर उन्हीं महान्‌ की कृष्ण रूप फी प्रतिमा बुद्धि 
श्रौर हृदय को स्पृहणीय बन जाय, तो यह कम सफलता नहीं है ।, कृष्ण की 
लोक-लीलाओों में यदि अद्भुत और श्रलौकिक' का मिश्रण हमें रुचिकर नहीं 
है तो भी हम उस स्वच्छ भावना का रस ले सकते हैं जो एक सनोरम बालक 
की प्रमुरंजनकारिणी क्ोड़ाओ्रो से हमें मिलता है। यदि हम 'सर्व क्ृष्णमय 
जगत्‌' की धारणा करके सूर के काव्य से तादात्म्य नहीं जोड़ सकते तो भी 
क्षज-मंडल के रास-रसिक, क्रीड़ाकारी ऋष्ण शोर सथुरा के क्तेंव्य-परायण, 
श्रनन्‍्त-विरही कृष्ण की तुलना करके कवि की विस्तारसयी भावना पर मुरध 
हो सकते है। काव्य भ्ौर कलाएँ जितना कुछ हमारी भावनाओ का सार्जन 
झ्रोर प्रजक्ञालन कर सकती हैं--सूर का काव्य उसके किसी अंश में कस नहों 
करता । जो कुछ तल्‍्लीनता का सुख, व्यापक भावना का सोन्‍्दय है, वह सूर के 
काव्य में भी पुर है। इसके श्रतिरिकत सूर के काव्य में जो श्रलौकिक श्रध्यात्म 
है वह अधिकारियों के लिए सदेव सुरक्षित है । 
मनोविज्ञान के पण्डितों को सूर के काव्य में जो कुछ असंगति श्रतुभव होती 
है, उसकी भी विवेचना भ्रावश्यक है। श्रारम्भ में जब सुर प्रतिज्ञा करते हू कि 
वे सगुण के पद कहेगे तब हम आशा करते है कि वे भगवान्‌ के गुणों का गान 
करेंगे । विनय के पदों से यह गान प्रारम्भ होता है, किन्तु इतने गुण-गान से ही 
कवि की लालसा नहीं मिट्ती । वह कृष्ण की श्रवतारणा करता है और तब वे 
ही कृष्ण काव्य में हमारे सामने श्राते हैं। साहित्यिक मनोविज्ञात के विद्यार्थी 
को सर का यह चमत्कार बहुत श्रधिक रुचेगा कि उन्होने 'अ्रकथ, अनादि, 
अ्रनन्त, अनूप' गुरामय भगवान्‌ को कृष्ण-रूप में श्रवतरित किया है। इस 
ग्रवतार का भनोवेज्ञानिक प्रभाव यह पड़ता है कि कृष्ण, अ्तिद्य श्राकर्षण- 
सम्पन्त और तेजस्वी बनकर हमारे सम्मुख श्राते हैं। जेसे बिन्दु में सिन्ध्‌ के समा 
जाने की कल्पना सत्य हो गई हो, ऐसा ही चमत्कार-बोध होता है। पाइचात्य 
साहित्य में भी प्रतिमा के भीतर विराट रूप भरने की चेष्ठा की गई है। महा- 
काव्यों में प्रायः सर्वत्र, श्रौर उपन्यास, नाटक आदि सामान्य साहित्य में भी 
कितनी ही श्रसाधारण प्रभ्नावशालिनी, शक्तिसयी श्रौर सुन्दर मूर्तियाँ श्रंकित की 
गई हैं । वाइरन-जेसे प्रेमिक कवि को भी 'चाइल्ड हेराल्ड' की विशाल सृप्दि करने 
की साथ थी ओर रोम्याँ रोलाँ ने तो श्रपने “जॉन क्रिस्दोफर' नाम के उदात्त 
पात्र में तत्कालोन सस्कृति का पूरा स्वरूप ही भर दिया है, किन्तु यदि फाव्य- 
कला और मनोविज्ञान की दृष्टि से देखा जाय तो सूर के कृष्ण फा भ्रवतरण 
इससे भी कहाँ श्रधिक चमत्कारी और शव्तिपूर्ण भ्रवुभव होगा । 
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हमारी श्राँखों में कृष्ण की बाल-लीलाश्ों की विद्य त्‌ कोंध भरने लगती 
है। यदि उनका इस रूप में श्रवतार न होता तो इस कौंध से हम वचित ही 
रहते । यह विद्युदेग कृष्ण की छवि में कहीं से स्थिरता या जडत्व नहीं श्राने 
देता । उनकी लघु, सज्जित, श्रलंकृत मूर्ति भी हमें श्रदृभत तेज स्विनी दीख पड़ती 
है। इसमें श्रस्वाभाविकता कहाँ है ” इस मृति की श्रचेना में यदि सूर पदो की 
अन्तिम पंक्षितयों द्वारा श्रद्धा के कुसुम चढ़ाते है तो इसमें प्रसंगति क्या दीख 
पड़ती है ? हमारे मनों में भी प्रायः बसी ही भावना उत्पन्न होती है । कृष्ण 
के रूप-लावण्य को 'अ्रवतार' की श्रालोक-धारा सहख्नरगुण दीप्तिसती बना देती 
है । कया आइचरय्य यदि यश्योदा के कन्हैया सत्य ही सूर के स्वामी हों ? 
कृष्ण का जन्म-कर्म दिव्य है, शास्त्र के इस निरूपणा को सूर नें कसी 
रासबाण विधि से हृदयंगम करा दिया है ! नायक कृष्ण ब्रज के समस्त निवा- 
सियों की दृष्टि के केन्द्र-विन्दु बन गए हैं, यह तो श्राइचर्य की बात नहीं । वे 
यशोदा के “प्रिय ललन', ग्वाल-बालों के 'सखा सहचर' श्र सर क्रे 'स्वामी' हैं, 
यह सब संगत है । परन्तु वे यह सब होते हुए भी इनमें से कुछ नहीं हैं--यही 
श्राइचर्य है ! उन्होंने गोपियों का सहवास किया, पर उनका त्याग भी क्‍या ही 
झनोखा है ! उनकी लीलाएँ---उनके व्यवहार--सब कंसे विचित्र हुए । वंशी 
बजाकर मोह लिया ओर तब निराभ्चित छोड़कर चले गए ! रास-रचना, चीर- 
हरण सब मस्तिष्क में एक मनोरभ श्राधात करते हैं--एक श्रनोखी चेतना 
उत्पन्त करते हैं---और काव्य में तो इनकी मनोहारिणी छवि भलकती ही है । 
मनोविज्ञान की दृष्टि से सर के कृष्णावतार का श्रध्ययन करने वाले यह 
भी अनुभव करेंगे कि जगत्‌ माया और भिथ्या ही नहीं है, क्योंकि इसमें भगवान 
- की लीलाएं हुईं हैं। दाशनिक ब्रह्म की सत्ता में जगत्‌ को भी सत्ता मानते हैं । 
परन्तु जब कृष्ण का अ्रवतार हुआ तब तो जगत्‌ कौ सत्ता श्लोर महिमा बहुत्त 
ही बढ़ गई । वह भगवान्‌ का लीला-निकेतन बन गया। सूर श्रादि भक्तों.की 
कविता से दूसरा निष्कर्ण यह निकाला गया कि कृष्ण वास्तव में भनुष्य दरीर 
धारण करके अवतरित हुए श्रौर उनके जीवन में वे सब घटनाएं घटी । इससे 
भनुष्य का दवरीर भी श्रधिक सहिमासय बन गया, क्योंकि भगवान्‌ इसे धारण 
किया । फिर कृष्ण की प्रत्येक लीला को उनका चास्ताविक कृत्य मानकर मनुष्यों 
की उनमें एक विशेष प्रकार की श्रभिरुचि उत्पन्न हो गई। संगीत और नृत्य 
श्रादि कलाओों को एक नवीन प्रेरणा प्राप्त हुई जिससे उनकी प्रगति में विशेष 
सहायता मिली । श्रकबर शोर द्याहजहाँ के दरबार में इन कलाझ्रों का जो 
सुन्दर विकास हुआ श्ौर लोकिक समृद्धि की जो एक नई ही धारा बही, उसमें 
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सूर श्रादि की दिव्य कविता का कम प्रभाव नहीं पड़ा । कृष्ण की लोलाओो का 
चित्रण भर गायन समाज में एक नई आस्था लाया। इस प्रकार भक्तवर 
सुर की कविता से जनता के मन में फैसे-कसे संस्कार उत्पन्त हुए यह मनो- 
वैज्ञानिक और ऐतिहासिक अनुसंधान का विषय है। काव्य-विवेचन में तो 
मनोविज्ञान का प्रसंग इस कारण आ पड़ा है कि इसका आधार लेकर प्रनेक 
आालोचक सूर की कविता पर जो दोष लगाते है, उनके निराकरण की आव- 
इयकता थी । 
यह सत्य है कि मनोविज्ञान की इस शली से सूर-जेसे कवियों की कविता 
की सामान्य दिशा भले ही दिखा दी जाय, उनका सस्यक्‌-दर्शन नहीं प्राप्त 
किया जा सकता। उन भक्त कवियों को 'राम और कृष्ण आदि की कल्पता 
कितनी श्रप्रतिम थी, कहा नहीं जाता। कहने को सूर सगृझ का गण-गात 
करने बेंठे है, पर न तो उनके गुणों की श्रवधि है व इनके गान की । इनके लिए 
यह जगत्‌ राममय श्र कऋृष्णमय है तथापि जगत्‌ के सब व्यापार सिथ्या ही 
हैं। सूर के पदों में प्रेम की कितनी भामिक व्यथा है किन्तु साथ ही उनकी 
विरक्‍त भ्रात्मा का भी कैसा निर्मल प्रतिबिब है ! अनुराग-विराग की सस्पुर्ण 
वत्तियाँ राम-कृष्ण को श्रर्पण करने के उपरान्त भी इन कवियों को कविता 
लिखने की साध हुईं थी, तभी तो उसका मर्म पाना दुष्कर हो पड़ता है। राज़ 
और कृष्ण सब सद्वृत्तियों के श्राधार है, परन्तु तब असद्व॒त्तियों का आ्राधार 
कौन होगा ? वे ही राम और वे ही कृष्ण उनके श्राधार हुए। वे उनके 
ग्राधार भी है, आधेय और आधार-आाधेय से परे भी हैं। “राम-चरित-मानस' 
में देव श्र दानव दोनो ही पक्षों की सब दाक्तियाँ--प्रत्येक क्रिया-कलाप-राम 
की ही प्रत्यक्ष या श्रप्रत्यक्ष-प्रेरणा से संचालित “होती हैं। कहने-सुनने में यह 
असंगत लगता है पर तुलसी का श्रांतरिक निष्कर्ष तो यही है कि राम की 
प्रेरणा से ही रावण सीता का हरण करता है, फिर उनसे लड़ता है, भर 
मारा जाता है : जगत्‌ में जो कुछ भला है, बुरा है, सबका संस्थान राम में है। 
सूरदास के आचार्य वल्‍लभ के मन में भी ब्रह्म (कृष्ण) ही कर्त्ता और ब्रह्म 
(कृष्ण) ही भोवता है। कृष्ण ही कृष्ण के साथ रास रचते हैं जैसे वालके श्रपने 
प्रतिविव को लेकर ऋ्रीड़ा करता है। यह सब मनोवेज्ञानिको के लिए इन्द्रजाल 
है; परन्तु यहाँ के सन्त कवियों की यही प्रमुख धारणा है, जो उनके फाव्य में 
व्यक्त हुई है । इसी श्रवन्‍्य तन्मयता का साक्षात्कार करके काव्य के दार्शनिक 
प्रालोचको ने सूर श्रादि भक्तो की कविता में ईश्वर, जीव श्रौर जगत के 
तात्त्विक सम्बन्ध की खोज-बीन आरम्भ की है। हमने भी उक्त श्रालोचकों की 
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इस प्रतीक-उद्भावना की चर्चा की है । 

प्राकृतिक उपभाएं, सहज सुरदर स्वाभाविक चित्र, थे सब सूर को सुखद 
थे, किन्तु सबसे भ्रधिक सुखद तो थे कृष्ण, जिनमें इन्होंने अपने को भुला दिया 
था। “'राम-चरित-सानस' में तुलसीदास ने वाल्मीकीय रामायण की कथा लेकर 
घटना-मोौलिकता का तिरस्कार कर दिया। सर भी भागवत की कथा पदढो में 
गाकर इन दिनों के 'मौलिक-कवि' के आसन को त्याग चुके । इन कवियो का 
उत्कर्ष सच पुछिए तो नव-तव प्राकृतिक चित्नणों में उतना नहीं है जितना 
भावना का विस्तार करके उसे राससय ओर क्ृष्णमय बना देने में है। लौकिक 
उत्से बाहर नहीं ओर श्रलौक्तिक जितने भी सम्बन्ध हैं सब राम-कृष्ण के सूत्र 
से है, लोक-परलोक, आ्राचार-विचार, सब धर्म, सब कर्म कृष्ण तक हैं । प्रकृति 
भी--प्राकृतिक सब वस्तुएँ भी--कृष्ण के सासने कोई अस्तित्व नहीं रखती । 
महात्मा सूर के दीक्षा-गुरु आचार्य वलल्‍लभ ने, कृष्ण के गीत को भी, नृत्य 
को भी, अआानन्‍्दसय--ब्रह्मानन्दसयं--स्वरूप दे दिया था। ब्रह्म सत, चित्‌ 
और आनन्द स्वरूप है । कृष्ण प्रब्रह्म के श्रतिरिक्त श्रौर कोई नही | गोपिकाशो 
का--जीवो का--श्रानन्दगुण जाग्रत हो उठा तब वे भी कृष्ण से भिन्‍न नहीं 
रही । ऐसी एकान्त साधना का लक्ष्य रखने वाले आचार्य वललभ-जंसे गुरु 
शझौर महात्मा सूरदास-जसे उनके गायक प्राकृतिक मनोविज्ञान का कहाँ तक 
निर्वाह कर सकते थे ! 

ये भक्तगण सदेव एक श्राइचर्यंजनक ऊंचे स्तर पर एक अ्रनौकिक सन-स्थिति 
बनाकर भावनाश्रों के क्षेत्र में विचरण करते थे, श्रत इन्हे सामान्य समीक्षाकार 
ठोक-ठीक समझे नहीं , सकते । एक परम रसखणीय, अपरिचित सी--समाधि 
की सी--परिस्थिति की सृष्टि करके उसमें अ्रद्वेत भाव से आत्मा को रसा 
देना जिनके कवि-कर्म का बाना था, वे लोक-चित्रण को क्या चिन्ता करते ? 
सूर का एक पद है: 

“जब मोहन कर गही मथानी । 

परसत कर दघि-माट नेति, चित उदधि, सैल, वासुकि भय मानी ।” 
इसमें प्राकृतिक के नाम पर एक व्यंग्य श्लौर बाल-लीला के बदले एक 
झचम्भा-सा है । इन कवियो ने राम, कृष्ण श्रादि की जसी कल्पना की थी श्रौर 
क्पनी शआत्माओ्ों को संसार की धारणा-भूमि से उठाकर जिस उच्च स्तर पर 
ला रबखा था, उसे देखते हुए साधारण मनःश्ञास्त्र की प्रक्रियाएं श्रौर काल 
की प्रचलित व्यवस्थाएँ ही उनमें मिलेंगी, ऐसी श्राशा करना समीचीन नहों है। 
इस भक्तों की भावता जब रामसय शोर क्ृष्णमय हो गई थी तब इन्होने राम 
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झौर छृष्ण की प्रीतिवश जो कुछ मानवीय वर्णन किया है, उसे ही बहुत 
समभना चाहिए। काव्य के रहस्य से श्रवगत तुलसी, सूर आदि को छोडकर 
प्रधिकाश शआ्रात्माराम भक्त तो ऐपे-ऐसे बीहुड कथानक बाँधकर काव्य करते थे 
कि वे प्रलोक प्रचलित ही बने रहे । 

प्रात्म-तृप्ति इनकी साध्य थी, कोरो कविता नहीं । जहाँ-जहाँ इनकी 
प्रात्मा इन्हे ले गई, वहाँ-वहाँ ये गए । सर और तुलसी भाग्यवश काव्य-भूमि सें 
ही बने रहे । सूर ने तो दृष्टकूटो में पहुँचकर एक बार काव्य-क्षेत्र से किनारा 
भी कसा था। किन्तु श्रात्मा का रहस्य स्वयं भी सरस वस्तु है। इन कवियो ने 
खूब दिल खोलकर उस रस की वर्षा की । तीक्ष्श-बुद्धि दाशनिकों का मस्तिष्क 
जहाँ चक्कर काठता है, वहाँ इन भक्तों की वराबर पहुँच श्लोर पेठ रही । 
तुलसी, सर श्रादि भक्तों की साधना कुछ और ही थी। उनकी एक 
पक्ति पढ़कर भी आत्मा की वीणा भंकार उठती है। ठीक स्थान पर ठीक 
स्वर उनकी वाणी से निकला था। उनमें बहुत-कुछ हमें प्राइतिक मालूम होता 
है, मनोवज्ञानिक के प्रकांड समीक्षाकारों को कुछ श्रप्राकृतिक भी मालम होता 
है ! परन्तु इस प्राकृतिक-अ्रश्राकृतिक के ऊपर जाकर वह दिव्य आत्माश्रों की 
फविता जिसे स्पर्श करती है उसे स्पर्शभणि-सी ही प्रतीत होती है । 


4 
5 4 ९ ६५ 
दाशा।नक पठका 

वेदान्त, ब्रह्म-विद्या या मोक्ष-विद्या की जो श्रजत्र धारा इस देद्वा में चिर- 

_ल से बहती चली श्रा रही है, महात्मा सूरदास अ्रपने समय में उसके एक 
निष्णात कवि हो गए हूँ। यदि हम श्रीम:्भागवत के अ्रध्यात्म-ग्रन्थ होने में संदेश 
नहीं करते तो सुरदास जी के सरसागर के सम्बन्ध में भी नहीं कर सकते । 
सूरसायर में श्रीमद्भा[गवत का सम्पुर्ण श्राशय प्रहएा किया गया है; यही नहीं, 
सूरदास जी मह॒षि व्यास की उस रचना के रस में पूर्ण रूप से त-प्रोत भी हो 
गए हैं । यद्यपि समय की दृष्टि से व्यास पुर्ववर्त्ती और सूरदास परवर्त्तों कवि 
हुए, तथापि जहाँ तक आध्यात्मिक भाव तथा साधना का सम्बन्ध हैं, दोनो में 
कोई विशेष श्रन्तर दिखाई नहीं देता । यवि कुछ श्नन्तर है तो इतना ही कि 
सूरदास जी ने भागवत की श्रीकृष्ण-लीला का अ्रधिक विस्तारपूर्वक वर्णन 
किया है श्रौर उसमें कलिपय स्वतनन्‍्त्र किन्तु रसमय प्रसंग जोड़ दिए हैं। इन 
नवीन प्रसंगों के कारण काव्य की दृष्टि से सूरसॉगर की मौलिकता बहुत बढ़ 
गई है; पर जहाँ तक मुल रस या आनन्द की बात है, सरदास का हृदय उस्ती 
उल्लास से भरकर छलक रहा है, जिससे व्यास का हृदय भरा हुआ्ना है। इन 
दोनों की समरसता प्रत्येक सहदय पाठक को स्वयं ही श्रवुभव होती है १ यह 
समरसता इसलिए नहीं है कि व्यास और सूरदास ते एक हीं कथोनक प्रहरंग 
किया या एक ही शैली की रचना की; यह इसलिए है कि दोनों ही कवि 
भ्रध्यात्म-विद्या में निष्णात महापुरुष हो गए हैं। इस दृष्टि से न केवल 
भागवत और सूरसागर, वरन उपनिषद्‌, गीता, पुराण, भक्ति की समुण- 
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निर्मुण शआ्रादि शाखाश्रों के प्रवत्तेक कवि श्राचायं रामानुज, सध्व, वल्लभ, 
चैतन्य, रामानन्द, कबीर, सूर, तुलसी सभी बाहरी रणों में भ्रन्तर होते हुए भी 
भीतर एक ही रंग में रगे हुए हैं। पहले-पहल यह बात श्राइचयेजनक-सी प्रतीत 
होती है; पर यदि हम इन प्रन्यो भौर प्रन्यकारो का समुचित भ्रध्ययन करे तो 
हमारी शका श्रवद्य दूर हो जाएगी । यद्यपि उपनिषद्‌ फुटकर इलोकों श्र 
सम्वादों के रूप में है, गीता महाभारत-महाकाव्य का प्रंग तथा वीर श्रोर शान्त 
रस की समन्‍्वयात्मक कृति है, भ्रीम:्भजागवत में प्रेम की प्रधानता पाई जाती 
है; इस प्रकार कबीर निगु णोपासक भर सुर सगृणोपासक कहे जाते हैं तथा 
तुलसी में श्रनन्‍्य भक्ति-रस से भीगी हुई नीति श्रोर कर्तव्य कौ जीवन- 
व्यापिती शिक्षा प्राप्त होती है। परन्तु ये सब बाहरी या व्यावहारिक भेद 
हमें इनकी भ्रस्तरंग एकता की भूलक देखने से रोक नहीं सकते । इनमें 
से एक-एक के श्राधार से कई-फई सम्प्रदाय -तक प्रचलित हो गए हूँ, पर 
साम्प्रदायिकता के रहते हुए भी इनमें एक व्यापक साम्य यह पाया जाता है 
कि ये सभी एक ही महान्‌ सत्य या सार सत्ता (वह सगुण हो या निगुण) 
के प्रति भ्रनन्‍्य भाव से श्राकवित हुए हे और उसी केन्द्र की ओर उनकी सारी 
भावना विची हुई है। उसी केस पर उनका सम्पुर्ण काव्य-प्रसाद खड़ा हुआ्रा 
है । उपनिषदो में वह केन्द्र ब्रहय, गीता और भागवत्‌ में भगवान्‌ श्रीकषणण, 
रामायण में श्रीराम तथा कबीर श्रादि सन्‍्तो की वाणी में “निगुंण' है,। इन 
केन्नरो में विद्ानी को सुक्ष्म दृष्टि से देखने से, सम्भव है, बहुत-कुछ भ्रन्तर भी 
दिखाई दे, पर इनका यह ऐक्य किसी प्रकार भुलाया नहीं जा सकता कि ये 
सभी आध्यात्मिक शाधार पर स्थित है और श्रध्यात्म के श्रानन्द में लीन भी 
हैं। गीता के उपदेशक भगवान्‌ श्रीकृष्ण श्रपने शिष्य और सखा श्रजन को 
योगल्थ होकर युद्ध करने के लिए प्रोत्साहित करते हैं, भागवत्‌ में माता 
यज्ञोदा की गोद में वाल-फेलि करते, गोप-सखाओं के साथ बन में विचरते तथा 
प्रियतमा गोपियों को लेकर भाँति-भाँति की रसमयी लीलाएँ रचते हैं। गीता 
की शली श्रोजपूर्ण श्रोर प्राउजजल तथा भगवान्‌ की प्रसादपरर्ण और प्रलंकृत 
है । साहित्य को हृष्टि से एक का स्थायी भाव उत्साह तथा दूसरे का रति 
फहा जा सकता है, किन्तु हैं ये दोनो ही श्रध्यात्म-परक । इसी प्रकार कबीर 
की निगु ण-भक्ति तथा समाज-सम्बन्धी चुभते हुए व्यंग्य शौर तलसी की सगशण 2] 
भक्ति तथा समाज की संरक्षणशील गम्भीर वत्ति में ऊपर से बहुत-कुछ विष- 
सता दिखाई देती है तथा इन दोनो के वीचों-वीच सुर की प्रेममयी वाणी समाज 
की निम्न जातियों के प्रति सहानुभूति का त्रोत लिए हुए वह रही है। ये अपरी 
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निगाह से परस्पर भिन्न प्रतीत होते हैं श्रौर इनमें रगों-रूपों का भेद है भी, 
परन्तु इन रंगों-रूपों के भीतर एक अन्तरंग ऐक्य अ्रपनी हढ़ेता में सुस्पष्ट और 
व्यापकता में अ्रगाध, भ्रपनी समंस्पर्शिता के द्वारा हमें वक्ष में कर लेता है। 
यह एक्स झ्रात्मिक ऐएक्य है भ्रोर यह श्रात्मिक ऐक्य ही वेदान्त की प्रसिद्ध 
परिभाषा है। 

वेदान्त का स्वरूप साहित्य की हृष्टि से वही है जिसे गोस्वामी तुलसीदास 
जीने: 

कीन्‍्हे प्राकृत-जन-ग्रुन-गाना | सिर धुनि गिरा लगति पछिताना ॥ 

पंक्तियों द्वारा प्रदशित किया है। इस हृष्टि से साहित्य के दो विभाग 
किये गये हैँ। एक आध्यात्मिक या सन्त साहित्य और दूसरा लौकिक या प्राकृत 
साहित्य । यदि एक में व्यास, वाल्मीकि जोर कबीर, सूर, तुलसी आदि प्रमुख 
महात्माओ्रो की कृतियाँ हैं तो दुसरे में कालिदास, भवभूति, श्रीहषं, माघ, दण्डी, 
देव, बिहारी प्रभृति बड़े-बड़े कविराज विराजमान है। एक में भगवान्‌ के 
स्वरूप का निदर्शन ओर उनकी महिमा का वर्णन मुख्य है तथा अन्य समस्त 
चर्चा उसी को अ्नुवर्तिनी है श्रोर दूसरे में देश-काल की .परिस्थिति का सूक्ष्म 
चित्रण, सोंदर्य-निरूपणा तथा मनुष्य का श्राचरण ही मुख्यतः प्रदर्शित है। इन 
दोनो में सुख्य भेद यही है कि एक में भावना का केल््रीकरण भगवान्‌ के केन्द्र 
में किया गया है और दूसरी का किसी श्रादशे-विशेष या परिस्थिति-विशेष में 
ही किया गया है श्रथवा किसी -काल-विशष का हृइय दिखाकर ही काव्य की 
पति की गई है । 

अध्यात्म और साहित्य के क्षेत्रों में इस प्रश्तत को लेकर जो विवाद चले हैं 
उनकी ओर ध्यान देवा हमारा प्रयोजन नहीं है। साहित्यिको की दृष्टि में काव्या- 
नन्‍द ब्रह्मानन्द सहोदर है और कालिदास, भवभृति श्रादि महाकवियों की रचना 
में वह श्रानन्‍द परिपुरित है। इसके साथ ही इन उत्कृष्ट कवियों में जो भावोत्कर्ष 
है वह भी श्रसाधारण श्रौर श्रलोकिक है। राम और कृष्ण का यशोगान 
करने वाले भक्त क्या इसी कारण उच्च हैं कि उन्होंने श्रपने वंण्यं विषय॑ का 
नाम राम भ्रौर कृष्ण रखा है ? श्रथवा उनमें ऐसी भी कोई वस्तु है जो भ्रन्य 
कवियों में नहीं पाई जाती । बहुत से कवि राधा और कृष्ण की आ॥ाड़ में अ्रपने 
हृदय के मलिन उद्गार ही प्रकट करते रहे हैं, तो क्‍या उनके उद्गारों की 
गणना श्राध्यात्मिक साहित्य में की जा सकेगी ? और जो वास्तव में उच्च- 
कोटि की प्रतिभाषुणं कविता है वह इसलिए निनन्‍्य समभी जाय कि उसमें 
क्रध्पात्म कहे जाने वाले नपे-तुले नाम झोर भाव नहीं है / इसका उत्तर 
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यही है कि इस प्रकार की विचार-श्रान्ति अ्रध्यात्म का यथार्थ न समझने 
झोौर उसे धर्म-शास्त्रीय चर्चा-मात्र सानने के फलस्वरूप ही उत्पन्न 
होती है । 

प्रनिर्वंचनीय श्रध्यात्म-तत्व संसार की सारी वस्तुओं से भिन्‍त है । उसकी 
साधना उन सम्पूर्ण लोकिक साधनाप्रों से पृथक्‌ है, जो सन भ्रौर वृद्धि द्वारा की 
जाती हैं। यह भ्रात्मा की साधना परमात्मा की नित्य, श्रपरिवर्ततीय महान्‌ 
सत्ता फा साक्षात्‌ होने पर ही सिंड होती है। इनकी सिद्धि हो जाने पर 
मनुष्य जीवन-मुक्त हो जाता है। उसे भ्रपने नाशवान शरीर का भान नहीं रह 
जाता । ससार भी उसकी दृष्टि में नहीं रहता ॥ एक-समात्र आत्मा ही को सत्ता 
रहती है। यह मुक्ति प्राप्त करने के लिए साधक या भक्‍त सम्पूर्ण कर्मों से 
संन्यात्त ले लेता है; जल में स्थित निर्लेप कमल की भाँति कर्म-क्षेत्र में रहने पर 
भी कर्म से उसका कुछ भी लगाव नहीं रह जाता । यह वेराग्य या श्रसलग्नता 
प्राप्त करने के लिए भनुष्य को शअ्रपने यथार्थ स्वरूप का विवेक प्राप्त करना 
प्रत्यन्त भ्रावरयक है। इस विवेक हारा सारी श्रनित्य वस्तुझो से सम्बन्ध त्याग- 
फर वह एक ही नित्य सत्ता में विश्राम करता है। यह मुक्ति की स्थिति ही 
ययार्थ प्रानन्‍्द की स्थिति है। इनकी साधना शास्त्रों में विधिपुर्वक बतलाई 
गई है । मुख्य साधनाएँ क्रमशः सांख्य (ज्ञानात्मक निवृत्ति ), योग (त्रियात्मक 
निवृत्ति तथा भक्ति (भावनात्मक निवृत्ति) हैं । भगवान्‌ कृष्ण ने गीता में इन 
ततीनो का ऐसा विशद समन्वय किया है कि परवर्ती काल में यह त्रिवेशी वेदांत 
ग़गा को प्रशस्त धारा के रूप में बहती रही है श्रोर इसने संसार के न 
जाने कितने बन्धन ज्रत्त जनो को मुक्ति के श्रमत-सिधु की शाइवत अ्रानन्द- 
लहरियो के वीच पहुँचा दिया है। है 

वेदान्त-घारा का आदि ज्ोत से आ्रारम्भ करके श्रव तक का प्रवाह दिखाना 
यहाँ हमारे लिए नितान्त श्रसम्भव है; तथापि महात्मा सुरदास इसी का 
'दर्श न-मज्जन-पान' करते रहे हैं, यह विदचांस उत्पन्त करने का उत्तरदायित्व 
हम पर अ्रवद्य है। यद्यपि परम्परागत धारणाएं, जो जनता में प्रचलित हैं, 
पूर्ण रूप से हमारे पक्ष में हैं तथापि कुछ श्रन्य प्रमाणों की भी श्रावश्यकता 
पड़ती है। भ्रस्तु वेदान्त शास्त्र श्रुति-प्रतिपादित है। यह श्रुति ही है। इसका 
श्रारम्भिक विकास विद्वानों ने उपनिषद्‌ में बतलाया है। गीता में इसका 
इतना सुन्दर स्पष्टीकरण किया गया है कि हमें पुनः पुनः उसकी शरण 
में जाकर वेदान्त तत्त्व को समभने की प्रवृत्ति होती है। पुराणों में 
वेदान्त के उत्कृष्ट स्वरूप का भक्तिपूर्ण निर्देश किया गया है । मध्य काल के 
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कवियों, जिनका ऊपर उल्लेख किया गया है, तथा श्रन्य श्रनेकों ने पुराण- 
कथित ईश्वर-भावना का श्रनुसरण करते हुए उत्कृष्ठ पद-रचना की है । शैव, 
'शाक्‍त, वेष्णव श्रादि इस देश के सभी सम्प्रदाय वेदान्त से श्रपना सम्बन्ध सिद् 
करते हैं। यहे वेदान्त का माहात्म्य है। यद्यपि इन सम्प्रादायों में सिद्धान्त 
सम्बन्धी बड़े-बड़े भेद हैं, तथापि वेदान्त का श्राश्रय प्रहरा करके ये भ्रपनी 
विविधता में एकता की स्थापना करते हैं। भगवान्‌ शंकराचार्य वेदान्त के महान्‌ 
उपदेष्टा हो गए हैं। उनका मत शअ्रद्वतवाद के नाम से प्रसिद्ध है। उनका इतना 
झ्रधिक प्रभाव समाज के विचारों पर पड़ा कि प्रायः लोग शाद्धूर मत को हो 
वेदान्त मानने लगे । यह प्रभाव इस बात से श्रोर भी लक्षित होता है कि 
भगवान्‌ शद्भूर के पद्चात्‌ वेष्णवों के अनेक श्राचार्यों ने विशिष्टाह्वत, श॒द्धाहेत, 
हेताहत श्रादि भक्ति-सम्प्रदायो में श्रह्ेत' शब्द को ज्यो-का-त्यों प्रहण किया । 
इन वेष्णव सम्प्रदायों में निगुण और सगुण दोनो प्रकार की उपासनाएँ 
प्रचलित हुईं। उदाहरणाथं कदीर निर्ग णोपासक श्र सुर सगुणोपासक' 
कवि-भकत हुए। दोनों ही वेष्णव-शाखाश्रों के अन्तर्गत माने गए हैं 
और दोनों वेदान्त के पहुँचे हुए ज्ञाता भी कहे जाते है। इस प्रकार वेदान्त 
इस देश के धर्म-ससन्वय के लिए सर्वोत्कृष्ट' उपकरण सिद्ध हुआ है, यद्यपि' 
उसकी एक सुनिश्चित विचार-धारा भी है ओर बेदान्त-ग्रन्थों तथा उसके 
भाष्यका रों ने उस विचार-धारा की स्पुष्ट विवेचना भी की है । हम कह सकते 
हैँ कि वेदान्तीय॑ विचारों ने भारतवर्ष की प्रकृति पर अ्रधिकार कर लिया है 
भोर यहाँ के श्रधिकांश महापुरुष भिन्‍न-भिन्‍न ससयो की प्रगतियों का अ्रतुसरण 
करते हुए प्रधानंतः इसी के अनुवर्ती हुए हैं । 
यद्यपि वेदान्त-द्वास्त्र की उत्पत्ति बेद से ही है, तथापि थज्ञ-प्रधान वेदवाद 
से इसका भ्रध्कि सम्पर्क नहीं है। वदिक' यज्ञ, जो “क्रिया-विशेष-बहुल' कहे गए 
हैं श्र्थात्‌ जिनमें दिधि ओर निषेधो की अ्रधिकता है, वेदान्त के श्रनुसार 
स्वर्गादि फलों को ही देने वाले हैं, वे छुक्ति के उपाय नहीं हैं। मुष्ति तो 
सद्वस्त के ज्ञान से हो होती है। यह वैदान्त की प्राथमिक शिक्षा है । तत्पद्चात्‌ 
वह सहस्तु की मीमांसा करता और उसको प्राप्ति के उपाय बतलाता है । 
इन उपायों में चाहे जितने भेद हों, परन्तु एक सार-सत्ता श्रौर उसी के 
सम्बन्ध से मुक्ति वेदान्त की सावंत्रिक शिक्षा है। मुक्ति-सम्बन्धी शास्त्र 
और भी हैं जिन्हे वेदान्त स्वीकार करता है और उन्हे अपने रंग में रंगने का 
झ्रायोजन भी करता है। वे है सांख्य श्रौर योगशास्त्र, जिनका प्रसंग गीता में 
श्राया है। इसके अ्रतिरिक्त बोद्-शास्त्र भी मुक्ति का निर्देश करते हैं, पर इस 


दाशनिक पीठिका ६8 


लेख में हम उनकी चर्चा न कर सकेंगे । वेदान्त का रूप स्पष्ठ करने के लिए 
हमें सांट्य और योग की थोड़ी-सी व्याख्या करनी आवश्यक प्रतीत हुई है । सांख्य 
सुष्टि-विश्लेषण का ज्ञास्त्र है। उसमें प्रकृति, परुचमहाभूत, पत्चतन्मान्राएँ,--- 
बुद्धि, सत, अहंकार, पंच ज्ञानेन्द्रियों तथा पंच कर्म न्द्रियों ही सम्पूर्ण सृष्टि-वस्तु, 
स्वीकार की गई हैं। इनके श्रतिरिक्त पुरुष नामक सर्वश्रेष्ठ तत्त्व, जो चेतन 
ओर कटस्थ है श्रौर जिसके ससर्ग से अ्रचेतत प्रकृति गुणों की साम्यावस्था को 
छोड़कर त्रिगुणात्मिका सृष्टि के रूप में प्रकट होती है, पच्चीसवाँ तत्त्व है। यह 
तो सांस्य का वस्तु-निर्देश है। उसका मुक्ति-निर्देश निवृत्ति-पुलक है। जब 
सनुष्य सृष्ठि के बास्तविक स्वरूप को जान लेता है, तब इसकी बुद्धि श्रपने सारे 
प्रत्तार को समेट लेती है। यही सांख्य की ज्ञानात्मिका भक्ति है । किन्तु इस 
शास्त्र में पुरण की सझ्या जीवों की अ्रसंख्यता के रूप में अनन्त मानी गई है। 
यदि ऐसा न हो तो भिस्न-भिन्‍न जीव दिखाई क्‍यों दें, श्रथवा एक के म॒क्‍त हो 
जाने पर सभी मुक्त क्यो न हो जायें ! पुरुष की चेतना का संयोग पाकर प्रकृति 
शपना नृत्य दिखलाती है, पर जब पुरुष उसकी शोर से ध्यान हटा लेता है, 
तब उसे यह खेल बन्द कर देना पड़ता है। यहाँ पुरुष और प्रकृति की द्वैत 


- सत्ताएँ है, जो एक-इसरे से भिन्‍न है और इस हेत सत्ता के साथ ही शनेक पुरुष 


(जीव रूप) की श्रसंख्य सत्ता भी है। वेदान्त सांख्य की निवृत्ति को स्वीकार 
करते हुए भी उसके प्रकृति और पुरुष के सम्बन्ध में परिवर्तत करता है । वह 
प्रकृति को पुरुष की अनुचरी और भश्राज्ञानुवा्तिनी-मात्र मानता है। इसके साथ 
ही सांख्य में पुठय की जो अनेकता सानी गई है, वेदान्त उसके बदले एक ही 
पुरुष स्वीकार करता है। यह पुरुष क्षर ओर श्रक्षर-भेद से उपनिषदों में आ्राया 
है । दो पक्षियों में से एक को. फल खाना और दूसरे का पहले की ओर मौन- 
भाव से देखते रहना जीव के इसी द्विविध रूप का रूपक है। प्रथम पुरुष संसार- 
सम्बन्धी और दूसरा असंसारी है। है दोतो एक ही । अ्रसंसारी पुरुष हो प्रपने 
साथी को यथा-समय संसार से निवत्त करता है, उसका फल खात्ता बन्द करा 
देता है। गीता में इस क्षर और श्रक्षर पुरुष-भेद के ऊपर अन्तिस समस्वय- | 
स्वरूप पुरुषोत्तम की सत्ता प्रतिष्ठित की गई है, जो क्षर, श्रक्षर दोनों तथा 
दोनों के परे भी है। वह “कर्त्तुमकत्तुंमन्‍्यथा कत्तुँ' सभर्थ है। यही पुरुषोत्तम 
वेदान्त की सार-सत्ता है। यही जीवों को भक्ति का आधार, भक्तों का 
उपास्य भगवान है। 

इसी प्रकार वेदान्त सांख्य की अ्रकृति के भी तीन स्वरूप-भेद करता है। 
एक तो प्परा प्रकृति, जो जीव को आवरण में डालतो है, उसे संसार में फंसा 
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रखती है । इसरी परा प्रकृति जो जीव को श्रात्म-स्वरूप प्राप्त कराती है। 
तीसरी प्रकृति भगवान्‌ की स्वरूपा अ्रथवा श्रन्तरंगा प्रकृति है, जो उनसे एकदम 
भ्भिन्‍न है। वेष्णव भक्त भ्री राधा को इसी दाक्ति का स्वरूप मानते हैं। 
पुरुष झौर प्रकृति का पारस्परिक सम्बन्ध गीता के श्रतुसार स्वामी और अनुचरी , 
का है। परन्तु यहाँ भी देत भाव का लेश न रह जाय, इसीलिए भगवान्‌ शड्भूर 
ने प्रकृति को माया रूप फहकर संसार को मिथ्या-स्वप्न सिद्ध किया है। यहाँ 
झ्राकर मुक्ति और बन्धन दोनों ही स्वप्न बन जाते हैं। वास्तव में बन्धन या 
मोक्ष है नहीं । यह केवल माया-जन्य ञ्रम है। यही निविशेष शाड्भरर मत है। 

कहना न होगा कि वेष्णव सन्‍्तों को यह निरूपण इस रूप में स्वीकार न 
हुआ । वे बच्चन को श्रम भोर मुक्ति को भी अञ्म मानने को तेयार थे, पर 
भगवान्‌ की भवित किसी प्रकार नहीं छोड़ सकते थे। निश्चय ही थे सांख्य मत 
की-सी हैत सत्ता नहीं स्वीकार करते, पर भगवान्‌ को ही सुष्ठि का उपादान 
झौर जीवों का एक-मात्र इष्ट सानते हैं, तथापि वे अपने इृष्ट की उपांसना 
किये बिना नहीं रह सकते । यह उपासना भगवान्‌ की प्राप्ति का साधन भी है 
कौर यही साध्य भी है। यह भक्ति का श्रनन्‍्य मार्ग है । 

इस भक्त के साथ प्राचीन द्वेतवादी योग-मार्ग की भी समता नहीं है 
(यद्यपि योग के अन्तर्गत भक्ति की सब प्रक्रियाएँ श्राती हैं) । महर्षि पतञ्जलि 
के योग-द्ास्त्र को भी वेदान्त के साँचे में ढालने का प्रयत्न किया गया है । योग 
_ चा,क्रिया का सार्ग न तो वेदिक यज्ञ या कर्मकाण्ड है न बह योग-सुत्र में निदिष्ट 
राज-योग है, ऐसा गीता से प्रकट होता है। वेदान्त के अ्रतुसार भगवान को 
सर्वकर्म-समपंरण ही योग है। इसकी प्रधान रूप से शिक्षा गीता में दी गई है 
झ्रौर इसे ही सर्वश्रेष्ठ घुक्ति-मार्ग कहा गया है। यह भगवान्‌ के लिए सारे 
कार्यों का न्यास ही संन्यास है। पातञ्जल योग में क्रिया का उद्देश्य साधन के 
रूप में ही है, लक्ष्य तो है, समाधि । परन्तु बेदान्त में योग-सार्ग को अ्रत्यधिक 
प्रशस्त करने की चेष्टा की गई है। वह मनुष्य जीवन के व्यापक क्षेत्र की 
सम्पूर्ण क्रियाओं को भगवदर्पण/ करता है। इसी मार्ग का अ्रवलम्बन भक्ति के 
विविध सम्प्रदायों में विविध रूप से किया गया है। इसमें ध्यान देने की बात 
इतनी ही है कि भक्ति-प्रक्रिया-सम्बन्धी अ्रनेक भेदों के कारण भक्ति-सम्प्रदाय 
उस श्रर्थ में देतावलम्बी नहीं कहे जा सकते, जिस श्र में ईश्वर कृष्ण की 
'सांख्यकारिका' या 'पतञ्जल-योग' ने अपने मतों का निरूपण किया है। यह 
भेद दूसरे प्रकार का है, जिसे ऊपर थोड़ा-बहुत स्पष्ट किया गया है। इतना 
कहना असंगत न होगा कि भागवत्‌ तथा सुरसागर में उद्धव के भुख से जो 
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योग कहलाया गया है श्रौर गोपियों के द्वारा उसकी जिस रूप में श्रवहेलना 
_ की गई है, उससे सिद्ध होता है कि द्वतवादी सुक्ति-साधनों की श्रपेक्षा भेदा- 
पहारिसी-भव्ति की पर्याष्त प्रतिष्ठा हो चुकी थी। 

(महात्मा सूरदास भक्ति-रस-निष्णात कवि थे, यह तो हम ऊपर कह 
चुके हैं। यहाँ हम यह कहना चाहते हैं कि वे “पुष्टि मार्ग” नामक भक्ति-पथ के 
प्रवतंक प्रसिद्ध वेष्णशव आचार्य वललभ के श्रनुयायी थे। वल्लभाचाय जी ने 
वेदान्त-सूत्रो के कुछ श्रश का अ्णुभोष्य लिखकर श्रपने मत का प्रतिपावन 
किया है। उसमें उन्होंने श्ञांकर मत के विरुद्ध विचार प्रकट किये हैं। इनका 
मत श॒द्धाहत मत के नाम से प्रचारित हुआ । कुछ विद्वानों की सम्मति में वह 
शद्धाददत मत पुर्वेवर्ती आ्राचाययं विष्णु स्वामी के मत का ही नवीन संस्करण 
है । कहते है कि गौडीय मत की भी कतिपय_ व्याण्याएँ इसमें गृहीत हुई हैं । 
आचार्य शंकर के अब्रनुयायी इस शुद्ध विशेषणयुक्त “अहृतवाद को 'शुद्ध हेत- 
वाद' की उपाधि देते हैं । इन अ्रनेक प्रवादों में पड़ने का यह स्थल नहीं है । 
यहाँ इतेना ही जान लेता हमारे लिए पर्याप्त होगा कि श्राचार्य वल्लभ ब्रह्म 
को नित्य या साकार मानते थे तथा जगत्‌ को भी नित्य मानते थे | यह इस 
कारण कि जगत्‌ ब्रह्म कतृ क है। ब्रह्म कारण और जगत्‌ कार्य है। वे जगत्‌ 
को सायिक नहीं मानते । वह तो ब्रह्म से अभिन्‍न ही हैं। ब्रह्म श्रनन्‍्त भ्रौर 
अ्रचिन्त्य शक्ति-बल से जगत की संष्टि करता है। वही जगत का उपादान भी 
हैं। इंस शक्ति संवलित ब्रह्म को शेंकेर मतावलम्बी-नहीं मानते । उनके भत से 
ब्रह्म में शक्ति का अस्तित्व स्वीकार करना ही उसमें विकार स्वीकार करना 
 है। जीव को आाचाय वललभ श्रणु रूप कहते ओर उसका स्थान हृदय में 
बतलाते हैं। चन्दन जिस प्रकार एक स्थान में रहकर चारों श्रोर॑ सुगन्धि 
फेलाता है उसी प्रकार जीव हृदयस्थित होकर सारे दरौर को चेतन बनाता 
है। मणि की कान्ति की भाँति वह प्रसरणशील है। 

गोलोक-स्थित श्रीकृष्ण का सायज्य ही मुक्ति है। तथा पति रूप था 
स्वामी रूप से श्रीकृष्ण की सेवा करना ही जीव का धर्म है। जीव जब समस्त 
जगत्‌ को कृष्णमय देखकर उनके प्रेम में परमानन्द का भ्रनुभव करता है तब 
वह अपनी शुद्धावस्था में पहुँचता है । भगवान्‌ भी तभी प्रसन्‍न होकर उसे मुक्त 
करते हैं। इनके मत में भगवद्‌-विषयक निरुषाधि स्नेह रूप भक्ति-विद्येष ही 
सर्वात्समवाद है। इसके “सर्यादा' झोर “पुष्टि' नामक दो भेद हैं। श्रस्बरीष प्रादि 
की मर्यादा-भक्ति थी। ब्रज-सुन्दरियों की भक्ति पुष्ठि-मार्ग की थी। शुद्ध पुष्टि- 
मार्ग वह है जिसमें भगवत्प्राप्ति-विषयक सब साधनों का अ्रभाव हो । भगवान्‌ 
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के अनग्रह से ही लोकिक श्र वेदिक सिद्धियोँ उपलब्ध होती हैं। किसी प्रकार 
के यत्न की इसमें श्राववयकता नहीं । किसी प्रकार की योग्यता का विचार इस 
सार्ग में नहीं किया जाता । भगवान्‌ आप ही अपनी भक्ति देते हैँ । फल-प्राप्ति 
में बर्धक सब धर्मों का,परित्याग ही पुष्टि-मार्ग कहा गया है। इस भक्त में 
भगवान्‌ के दोष-गुरणा का विचार नही है, इनके ऐदवर्य श्रोर माहात्म्य की 
कल्पना नहीं है भ्लौर इसमें स्वामी (कूष्णए) के सुख के लिए ही सारी चेष्टाएँ 
हैं। इसके श्रतिरिक्त कोई दूसरी चेष्टा है ही नही | इस मार्ग में भगवान्‌ जीव 
को वरण करते है, उसे निर्देतु श्रात्मीय रूप से ग्रहण करते है। प्रेमपूर्ण अवण- 
कीतंन में ही सर्वसुख्ों का अनुभव इस म्ागें की रीति है। पुष्डि-मार्ग भावों 
का श्रातिशय्य है, जिसके कारण जीव को इहलोकिक था पारलोकिक भय 
नहीं रह जाता । यह देह अपनी नहीं, भगवान्‌ की ही है, यह भाव इस मार्गे 
का है। समस्त विषय-भोगों श्रोर देहादि का समपेण शुद्ध पुष्टि-मार्ग कहा 
गया है। ज्ञान को इस मार्ग में श्रावइयकता नहीं है, उसका कोई प्रयोजन ही 
नहीं है । केवल प्रेम ही इसके लिए बस है। 

सुरदास जी की यही प्रेमसयी भक्ति थी। इसके कई प्रभाण हैं। एक तो 
यह कि श्रीमद्भागवत के नव स्कन्धों की कथा, जिसमें प्रायः दो सौ अध्याय 
हैं, सूरदास जी ने ५०० पदों में ही समाप्त कर दी। इसके परचात्‌ जब भग- 
चान श्रीकृष्ण के जन्म तथा उनकी प्रेंम-लीलाश्ों का प्रसंग श्राया तब उसमें 
वे इतने रसे कि भागवत्‌-दशम स्कन्म पूर्वाे के ४६ अ्रध्याह्रों को प्रायः ५००० 
पदों में पूरा किया । यही ब्रजमण्डल की सारी जनता और विश्ेषतः “अबला 
प्रहीरी' ब्रज-युवतियों का प्रेम-प्रसंग है, जिसकी मिति मर्यादा 'सूरसागर' में: 
ढुंढ़े नही मिलती । 'यह बर ब्रज-वासियों के शरीकृष्ण-सम्बन्धी रस में भरा हुआा 
सागर ही स्रसागर है । ब्रज के समस्त जीवन का सार-रंस--माता के हृदय 
का रस, पिता के सुस्त का रस, सखाश्ोों के सहवास का रस, प्रियतमा ह/ 


फलरमन्‍मीीीी 


के संघोग-वियोग का रस जो सस्पुण कछुंष्ण्सय रस है, यही ,सुरसागर है 

इसके अतिरिक्त दशम स्कन्‍्ध उत्तराधें तथा शेष दो स्कन्‍्धों को सस्पुर क 

सरवास जी ने अत्यन्त सक्षिप्त कर दी है, जिससे सारा सागर” गोपी-कृष्ण- 
रस से उद्देलित-सा दिखाई देता है। दूसरा प्रमाण यह है कि प्रेम-चर्चा के 
श्रतिरिक्त उत्तका श्रन्‍्य किसी चर्चा में मन नहीं लगता। यद्यपि उद्धव श्रपने 
साथ ज्ञान का खज़ाना जाए थें, तथापि सुरदास जी ने उन्हे गोपियों से तत्सम्बन्धी 
दस-पद्रह पद ही कहने का अवसर दिया। वे चाहते तो उद्धव और भी बहुत- 
कुछ कह सकते थे, पर यह सूरदास जी के किए न हो सका । बे.इस विषय में एक 


भा 
हाई 
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प्रकार से विवश थे। यह विवज्ञता उन स्थानों पर और भी स्पष्ट हो उठी है 
जिसमें ब्रज-वासियों का पक्ष लेकर सुरदास जी अ्रपने उपास्य श्रोर प्रभु की 
मर्यादा भूला देते है और इन्हे प्रेम-पुर्ण फटकार बतलाने से भी नहीं चुकते । 
जब गोपियो को दशा देखकर उद्धव व्याकुल-मन मथुरा भ्राए तब वे ग्वाल वेश 
में थे। उस समय वे श्रोकृष्ण के यादवपति पद को एकदम ही भूल गए थे | 
उस अवस्था का वर्णन सुरदास जी इन शब्दों मे करते है : 
सृनि गोपी के बेस नेम ऊधो के भूले। 
गावत गुन गोपाल फिरत कुजन में डोले॥ 
खन गोपी के पाँ पर, घनि सोई .है नेम॑। 
धाइ-घाइ द्रम भेटई, ऊधौ छाके प्रेम ॥ 
धनि गोपी, धनि ग्वाल, धन्य सुरभी बनच्गरी । 
धनि यह पावन भूमि जहाँ गोविन्द अभिसार ॥ 
उपदेसन झ्राए हुते, मोहि भयो उपदेस । 
“- ऊधोौ जद़॒पति पे चले, घर गोप कौ बेस ॥। 
भूले जद॒पति नाम, कह्यो गोपाल गुसाई । 
एक बार ब्रज जाहु, देहु गोपित दिखराई।॥ 
बुन्दावन-सूख छाँडिक कहाँ बसे हो श्राइ। 
गोबरधन प्रभु जानिक, ऊधौ पकरे पाइ ॥ 
यही सरदास जी के हृदय की बात है । इस प्रेमातिशय के इतने हृदयहारी 
गीत सूरसागर में भरे हुए हैं कि उन्हें पढ़ंकर- चित्त विचलित हो उठता है। थे 
गीत केवल वियोग-द्मा के ही इतने 'विद्चलताकारी हों, यह बात भी नहीं है 
संयोग को श्रवस्था के भी श्रत्यन्त मोहक गीत है। तन-मन की दशा भूली हुई 
स्थिति के तो न मालूम कितने पद हैं, कुछ ऐसे भी है जो उससे भी आगे बढ़े 
हुए हैं। ये भगवद्ददान-सम्बन्धी अत्यन्त रहस्थात्मसक पद है। भावना की 
तन्मयता होने पर मनृष्य पहले.भावुकतापुर्ण आचरण करता है। इसके श्रनन्तर 
देहिक मान का एकदम विस्मरण हो जाता है श्रोर तब न तो लोक की मर्यादा 
रह जाती है और न क्रिया का भान होता है। ऐसी. श्रवस्था के दाब्द-चित्र 
सुरसागर में बहुत से हैं। शरीर और ससार का भान न रह जाना हो भ्रद्द॑ त 
योग कहा गया है। इस श्रवस्था के कुछ उदाहरण नीचे दिये जाते है 
विरह में श्रीराघा की दारीर-विस्पृति-- 
अ्रति मलीन वषभानु कुमारी । 
हरि-क्षम-जल भ्रचल तन्‌ भीज्यौ, तिहि लालच दे परवावति सारी ॥ 
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अधोमुख रहित, उरध नहिं चितवति, ज्यों गथ हारे थकित जुझारी । 

छूटे चिहुर, बदन कुम्हिलानों, ज्यों नलिनी हिमकर की मारी ॥ 

हरि संदेस सुनि सहज मृतक भई, इक विरहिन दूजे श्रलि-जारी । 

'सूर श्याम बिन यौ,जीवत है, ब्रज-वनिता वह दयाम दुलारी॥ 

बिरह में श्रीकृष्ण-दंशंन (गोपियो को उक्ति उद्धव के प्रति )-- 
जो करि कृपा पाय धारे अलि, तौ मैं तुम्हे जनावौ। 
मौन गहे तुम बठि रहो, हो म्रली शब्द सुनावो॥ 
अवहि सिधारे बन गो-चारण, हों बेठी जस गावौ। 
निसि-प्रागम श्री दामा के सँंग नाचत प्रभुहि दिखावौ ॥ 
को जाने दुविधा-संकोच में तुम डर निकट न क्रावे। 
तब यह इन्द्र बढ पुनि दारुन, सखियन प्रान छुड़ावे ॥ 
छिन न रहैँ वेंदलाल इहाँ बिनु जो कोइ कोटि सिखावे । 
सूरदास ज्यों मन ते मनसा, अ्रनत कहूँ नहिं धावे॥ 

2५ ५ >> ५ 
हाँ तुम कहत कोन की वाते ? 
बिना कहे हम समुझत नाही, फिरि बूकति हैँ ताते ॥7 
को नृप भयौ, _कस किन मारथौ, को वसृदचौ-सुत श्राहि ? 
हाँ जसुमति-सुत परम मनोहर जीजत है मुख चाहि ॥ 
दिन उठि जात धेनू बन चारन गोप सखनि के संग। 

. वासर-गत रजनीमूख आवत, करत नैंन गति पग॥ 
को परिपुरन, को पअ्रविनासीं, को विधि वेद शब्रपार। 
सूर वृथा बकवाद करत हों, इंहिं ब्रज ननन्‍्द कुमार ॥ 

ये पद यत्नपृर्वक देखकर नहीं, यो ही पुस्तक से चुन लिये गए हैं। इनमें 

भक्ति के भीतर से उच्च वेदान्त-तत्त्वकी ऋलक दीख पड़ती है। कहा जा चुका 
है कि वियोगावस्था में ही नहीं, साथ रहते हुए भो शअत्यन्त प्रबल एकत्व की 
झ्राभा स्थान-स्थान पर प्रतिफलित हुई है। यथा : 
राधा श्याम श्याम राधा-रेंग । 

पिय प्यारी को हिरदय राखत, प्यारी रहित सदा पिय के सँग ॥। 

नागरि-नैन-चकोर वदन-ससि, पिय मधुकर अंवुज सुन्दरि मुख । 

चाहत सरस परस ऐसी करि, हरि नागरि, नागरि नागर-सुख ॥] 

सुख-दुख सोच रहत दोऊ मन, तब जानत तनको यह कारन | - 

सुनहु 'सूर| कुलकानि जीय दुख, दोउ फल दोऊ करत विचारन ॥ 
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प्रिय फी प्रतुपस्थिति में प्रत्यक्ष-दर्गान का एक भ्रन्य रहस्यमय प्रसग वह है 
जहाँ प्रिया रूवकर गृह-द्वार बन्द कर लेतीं और श्रीकृष्ण बाहर ही खड़े रह 
जाते हैं। किन्तुरुख्-द्वार के भोतर भी श्रीकृष्ण प्रवेश करते है शौर प्रियतमा 
से मिलते है। बहुत देर त॑क द्वार बन्द नहीं रह सकते, वे शीघ्र ही खुल जाते 
हैं। प्रिया प्रिय से क्षता साँगकर उन्हे स्वागतपुर्बक स्थान देती हैं। यह रुद्ध- 
हार का उद्घाटन भक्ति के प्रभाव से ही सम्भव हुआ । सब झोर से भगवान्‌ 
का प्रवेश-निषेध होने पर भी, वे जीव के हृदय-द्वार के बन्द रहते भी, उसके 
अंधेरे गृह में श्राते हैं, यह उत्को करुणा की पराकाष्ठा है । 
जिस प्रकार यह भगवान्‌ के प्रति श्रत्यन्त उपेक्षा और विद्रोह का प्रसंग है, 
उसी प्रकार उनसे मिलने को उत्सुकता में भ्रत्यन्त दुर्भे्य बाधाओं का एक दृदय 
सुरसागर में “यज्ञ-पत्नी' की कथा में आया है। वन में गो-चारण करते हुए 
एक दिन ग्रोप-बालकों ने क्ष॒धावज्ञ श्रीकृष्ण के पास श्राकर भूख की बात कही । 
श्रीकृष्ण ने पास ही होने वाले ब्राह्मणों के एक यज्ञ की श्लोर संकेत करके कहा 
कि वहाँ जाकर भोजन फी याचना करें। उन्होंने यह भी कहा कि ब्राह्मण- 
पुरुषों से तो भोजन मिलना कठित है, पर उनकी स्त्रियाँ मेरी भक्त हैं, वे 
अवश्य ही भोजन देंगी । ऐसा ही हुआ, यज्ञ-कर्त्ताओों की पत्नियाँ श्रत्यन्त श्रहो- 
भाग्य मानकर उन्हें खाद्य-वस्तु देने लगीं। कुछ स्वयं थाल सजाकर श्रीकृष्ण 
के पास चलीं । उनमें से एक की उत्कठा श्रीकृष्ण से मिलने की थी, किन्तु 
उसके पतिदेव ने मर्यादा का विचार करके उसे न जाने दिया। अश्रतिशय 
अनुनय-विनय करने पर भी वह न जा पाईं, तो बोलो ५ 
हरिहि मिलत काहे को फेरी । 
देखों बदन जाइ श्रीपति कौ, जान देहु, हों हूँ हो चेरी ॥ 
पा लागौं छाडहुँ अरब अंचल, बार-बार बिनती करौ तेरी। 
तिरछो करम भयौ पुरब को, प्रीतम भयौ पाय की बेरी ॥ 
यह वे देह भार सिर अपने, जासा कहत कन्‍्त तू मेरी । 
'सूरदास' सो गईं अगमने सब सखियन सौ हरिमृख हेरी ॥ 
सब सखियों से श्रागे पहुंचकर सबसे पहले उसने श्रीकृष्ण का मुश्तदर्शन 
किया । यहाँ भी शारीरिक संत्र्ग का श्रत्यस्ताभाव स्पष्ट होता है। इस कथा 
में यज्ञ-घर्म से बढ़कर भगवद्ध्म की भी शिक्षा प्रकट होती है। यह वेदान्त 
की ही शिक्षा है। उसके साथ हो, सम्भव है, कुछ समीक्षक इस कथा में 
तत्कालीन सामाजिक भ्रवस्था के झाधिभौतिक दृश्य भी देखें । इन कथाप्रों से 
भव्ति-आ्रान्दोलन से विस्तार प्राप्त सामाजिक उदारता और जीवन के प्रति भ्रधिक 
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- सहानुभूतिमय भाव की भी भलक मिलतो है। शबरों आदि की भगवदभक्ति 
की महिमा का गान करते हुए भक्त-जनों ने बाह्य जीवन में जकड़ने वाली 
कठोर सामाजिक श्द्धुलाश्रो को भी बहुत शिथिल कर दिया। श्रन्तरात्मा की 
यह सजीवती द्ाक्ति कबीर आ्रादि नि रा सन्‍्तों की वासी भे हो नहीं, सूरदास 
. आदि की 'सगुरा कविता में भी व्यक्त हुई है, यद्यपि कबीर का श्रोज सूर की 
संवेदना की अ्रपेक्षा अधिक लोगों फी दृष्टि में श्राता है। वेदान्त को “निर्जोच 
वस्तु! समझने वाले बहुत-से विह्ामो को इन उदाहरणो पर विचार करना 
चाहिए । कल 
संसार में रहकर मतष्य को सदंव श्रपनती सबसे श्रधिक इृष्ट वस्त का दर्शन 
होता रहे, यह बिरले ही भाग्यवानों के लिए सम्भव है। प्रायः सभी दियोग के 
दुःख में पड़ते ही-है। माता यक्योदा को समभा-बुझाकर और ॥| ज्रि लौटने का 
आादवासन देकर श्रीकृष्ण सथुरा चले गए, पर पिता ननन्‍्द ने उनका साथ नहीं: 
छोड़ा । 
किन्तू कंस-बध के पश्चात्‌ जब नन्‍्दादि ब्रजवासी श्रीक्षष्ण को ब्रज वापस 
ले जाने की श्राशा ओर विश्वास किये हुए घर पहुंचने की कल्पना से प्रसन्न 
श्र उत्सुक हो रहे थे, तब सहसा श्रीकृष्ण के कठोर वचन सुनकर उन्हें मर्माहत 
होना पड़ा । जब कोरा जवाब देने के श्रतिरिषत श्रीकृष्ण के पास कोई उत्तर 
न रह गया तब उन्होनें वही बात की जिसे सुनने के लिए नन्‍द बिलकुल हो 
तेयार नहीं थे । श्रीकृष्ण ने कहा 
बेगि ब्रज को फिरिए नदराई | 
हमहि तुम सुत-तात कौ नातो ओट .परचौ है श्राई ॥ 
बहुत कियो प्रतिपाल हमारो, सो नहिं जीते जाईं। 
जहाँ रहे तहँ-तहाँ तुम्हारे डारधो जनि बिसराई ॥ 
माया-मोह मिलन ओभ विछरन ऐसेइं" जग जाईं। 
सर श्याम के निठर वचन्‌ सुनि रहे नेच जल छाइं ॥ 
नन्‍्द की श्राँखों में आँस भर आए, वे व्याकुल हो गए, “दुःख के फन्‍दे में 
पड़ गए । चकित होकर श्रीकृष्ण का मुँह ताकने लगे। उन्होने मन-ही-मन 
अ्क्रर के पडयन्त्र पर कोप किया । दौड़कर श्रीकृष्ण के चरणों में जा पड़े 
झौर बोले “हे श्याम ! तुम ब्रज चलो । यहाँ के सब काम पूरे हो गए । कंस 
का वध हुआ । देवता प्रसन्‍न हुए । वसुदेव-देवकी की भी मनोकामना एर्ण हुईं । 
अ्रव तुम हमारे साथ चलो ।” 
पर श्रीकृष्ण क्यों सुनने लगे। उन्होंने कहा “पिताजी, भ्राप घर जाइए 
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विछुडन और मिलन तो विधि ने इसी प्रकार रचा है; यह सकोच दूर कीजिए । 
माता यशोदा से कहिए कि वे मेरे लिए रोवें नहीं । अपना पुत्र समभकर ही 
हमारी सेवा उन्होने की और प्रतिपालन भी किया । आप शअ्रपने मन में समभे, 
हममें-आपमें कोई अन्तर नहीं है । मेरी आ्रापसे यही प्रार्थना है कि हृदय से 
मेरी प्रीति न छोडिएगा ।” 

“हममें-आपमें कोई अन्तर नही है । मेरी यही प्राथेना है कि हृदय से मेरी 
प्रीति न छोडिएगा ।” इन पक्तियों में वेदान्त और भगवद्ध्म का उच्चत्तम तत्त्व 
निहित है । भौर ये इतने मर्मद्रावक स्थल पर श्राई हैँ कि हृदय में घर किये 
बिना नहीं रहतों । इतने पर भो नन्‍्द ने घर फिरना स्वीकार न किया । 
उन्होंने कहा 

मेरे मोहन तुर्माह बिता नहिं जहो । 
महरि दौरि भागे जब ऐहै, ताहि कहा में कहौ॥ 
माखन मथि राख्यो हू है तुम हेतु, चलो भेरे बारे। 
निठुर भए मसधुपुरी आइके, काहे असुरनि मारे॥ 

घपह कहकर वे क्षण-भर चुप रहे । उनका हृइ्य विदोण हो रहा था । तब . 
श्रीकृष्ण ने साया की जड़ता उत्पन्त की । नन्‍द को इसी अंड़ता से श्राबद्ध करके 
ब्रज भेजा । 

त्रज जाकर उनकी क्या दशा हुई, यश्ञोदा ने उन्हें किस प्रकार घिक्‍कारा, 
गोपी गोप-समाज ने उन्हें कसे त्रिस्कृत किया और जड़ता से अ्भिभत होने 
के कारण उन्होंने यह सारा श्राक्रोश किस प्रकार श्ाँख म्‌ दकर सहन किया, 
यह तो दूसरी कथा है; यहाँ केवल नन्द की उक्त “जड़ता' के सम्बन्ध में हो 
पाठकों का ध्यान श्राकृषित करना चाहता हूँ । कहना इतना ही है कि भगवान्‌ 
को दो हुई जड़ता भी घुक्ति ही है। नन्‍द की यह स्थिति ब्राह्मी स्थिति से कुछ 
भी नोचो है, यह सिद्ध करना श्रत्यन्त कठिन प्रतीत होता है । साधारणतः, 
- वेदान्त को सुक्तावस्था का चित्र आनन्दमय ही अद्धित करने को पद्धति पाई 
जाती है, पर यह “जड़छुक्ति' भगवद्ध तुक होने के कारण किसी श्रन्‍्य कोटि में 
नहीं जा सकती । 

जिस 'सागर में श्रीकृष्ण के प्रेम का रस हो चतुर्दिक्‌ भरा हुआ है,. उसमें 
कोन सा उदाहरण दिया जाय और कोन सा न दिया जाय । ऊपर कुछ उद्धरणों 
को ही चुन लिया गया है जो वेदान्त के भ्राशयों के भ्रतुरूप हैं । दुसरी स्थितियाँ, 
जेसे श्रीकृष्ण के रूप-सादृश्य से उद्धव के प्रति गोषियों का स्नेह-प्रवाह उमड़ना, 
इयासल बादलो में द्याम रूप देखना, श्रांखों का कृष्ण के पास उड़कर मिलने 
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को उत्कण्ठित होना तथा ऐसी श्रगरित उक्तियाँ कट्टर वेदान्तियों को नीचे के 
स्तर की प्रतीत हो सकती हैं । सुफ्ियों की भाँति श्रीकृष्ण की छवि में संसार 
को रंगा हुआ ही नहीं, उत्कृष्ट वेदान्तियों की भाँति क्रृष्ण (आत्मा) की सत्ता 
में संसार की स्थिति की स्मृति ही न रखने वाली अ्रवस्थाझ्रों का ही उल्लेख 
किया गया हे और जब इस आत्मा या कृष्ण तत्त्व में भी श्रधिक सघनता श्राने 
लगती है, जब भक्‍तो की श्रलोकिक भावना घनीभूत होकर श्रत्यन्त रहस्थात्मक 
रीति से उक्त तत्त्व में स्थित रहना ही पर्याप्त नहीं मानती, वरन्‌ वह उसे 
देखना चाहती है, उसके कार्यों का श्रनुभव करना चाहती है, तब उस स्थिति में 
भगवान्‌ को प्रत्यक्ष दर्शन देने ही पड़ते हैं। ऐसे भी दो-एक दृश्य मेंने ऊपर दिखाए 
हैं । यों तो गोपियाँ श्रीकृष्ण की जन्स-जन्म को संगिनो हैं; श्री राधा भगवान्‌ 
पुरुषोत्तम की अतरगा, भ्रभिन्‍ता, स्वरूपा शक्षित ही हैं। तथापि ब्रज में अ्रवतार' 
लेकर श्रीकृष्ण तथा इत ब्रजवासियों ने जेसी-जंसी क्रीड़ाएँ कीं, उनसे भगवत्‌- 
साधना के इच्छुक जनों, काव्य-प्रेमियों और साधारण जनता के लिए भी भ्रमित 
ग्रानन्द शर शिक्षा की सामग्री मिल जाती है । उस उच्चातिउच्च रहस्य को 
समभने के लिए सुरसागर के रचयिता सुरदास जी की कृति कितनी सृल्यवान 
है, यह निरूपित करने के लिए किसी तक की झ्रावश्यकता नहीं । जहाँ भक्त 
झौर भगवान्‌ में ऐसी श्रनन्यता हो जैसी नीचे के दोनों उद्धरणों में व्यक्त हुई 
है, उस प्रेम-सिन्धु में श्रवगाहन करना ही बहुत बड़ा लाभ है, उसकी बूरदें प्राप्त 
कर लेना ही जीवन की अत्यच्च साधना है। उसका यथार्थ स्वरूप समझने का 
दावा करना व्यथ है । 
गोपियों की उक्ति-- 

नाहिन रह्यो हित मेंह ठौर। 

नत्द-नन्दन ' अछत कीसे आनिए उर और ॥ 

चलत चितवत, दिवस जागत, सूपन सोवत राति। 

हृदय ते वह स्थाम मूरति छिन न इत-उत्त॑ जाति ॥ 

” कहत कथा अनेक ऊधौ, लोक लाज दिखाई । 

कहा करो, भन प्रेम पूरत, घट न सिन्धु समाइ ॥ 

स्याम गात, सरोज-आनन, ललित गति, मृदु हास। 

ह सूर ऐसे रूप कारत मरत लोचत प्यास॥ 

श्रीकृष्ण की उक्ति-- 
ऊधोौ मोहि ब्रज बिसरत नाही। 
वुन्दावन गोकुल तन आवत सघन तृनन की छाही ॥ 
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प्रात समय माता जसुमति भ्ररु नन्‍द देखि सुख पावत | 
माखन रोटी दध्यो सजायो अतिहित साथ खवावत ॥ 
गोपी ग्वाल-वाल सँग खेलत, सब दिन हँसत मिटठात । 
'सूरदास' धनि-धनि ब्रजवासी, जिनसौं हँसत ब्रजनाथ ॥ 
प्रेमी और प्रिय, भक्त और भगवान्‌ फी यह श्रनन्यता श्रत्यन्त दुर्लभ विरल 
झौर एकान्त काम्य है। 
ऊपर भागवती भक्ति के उन झ्रधिकारियों फी शोर से विचार किया गया 
है जो ज्ञान-प्रधान दृष्टि रखते हैं । उन्हें कट्टर वेदान्ती फी संज्ञा इसलिए दी 
गई है कि वे 'सनोनाद्' श्रादि की वेराग्य-प्रधान प्रक्रियाशों को ही मान्यता देते 
हैं श्रोर इसी रूप में भगवान्‌ की मीमांसा (जो बात भागवत के विषय में फही 
गई, वही सुरसागर के विषय में भी समभनो चाहिए) करते हैं। निवत्ति-पथ के 
पथिक होने के कारण वे संसार के श्रन्दर सिथ्या-तत्त्व फो ही देखते और 
ससार के बाहर हो ब्रह्म के प्रकादा का द्वोन करते हैं । प्रकृति की द्विधा सत्ता 
का सासञ्जस्य उनके सत में किसी प्रकार हो ही नहीं सकता । ऐसे समोक्षकों 
फे लिए भी सूरसागर में चेदान्त के प्रकरण हैं, यही ऊपर प्रदर्शित फरने की 
चेष्टा की गई है। किन्तु 'सुरप्तागर” की प्रेम-भक्ति कुछ श्रपर लक्ष्य भी रखती 
है। क्षर वस्तु का श्रक्षर में पर्यवसान दिखाना ही सुरदासजी का अ्रभीष्ठ नहीं, 
वे तो क्षर को अक्षर स्वरूप में ही श्रकित फरना चाहतें हैं । वे श्री राधा का 
कृष्ण में भ्रनन्यत्व दिखाकर ही सन्‍्तोष नहीं करते, सारे प्॒ज-मण्डल की गौपियों 
को भी रांधा की ही प्रतिमूरति बना देते हैं । जो सुख राधा ने कृष्ण के साथ 
एकाकार होकर प्राप्त किया उसे गोपियों ने श्रपना ही सुख मान लिया । भान 
ही नहीं लिया, बना भी लिया । इस प्रसद्भ का चित्रण सूरसागर में श्रधिक 
विस्तार के साथ किया गया है। भागवत में यह इस रूप में नहीं है । श्रीकृष्ण 
सूरसागर में 'बहुनायक' कहे गए हैं । वे प्रत्येक गोपी के साथ प्रेम करते हैं । 
किसी को छलते, किसी के साथ विहार करते और किसी के घर प्रातः:काल 
दर्शन देते हैं । इस प्रकार बारी-बारी से सबको प्रसन्‍न करते हैं । यहाँ कृष्ण 
व्यापक-प्रकृति में प्रसार करते हैं; माता को पुत्र रूप से, मित्रों को सखा रूप 
से, प्रेसिकाम्रो को प्रियतम रूप से श्राह्मादित करते हैं । यह श्रत्यन्त मनोरम 
किन्तु रहस्यपूर्ण कथा सूरसागर की निजी विशेषता है । सारा ब्रज-सण्डल 
शओकृष्ण के सम्बन्ध से सुखी होता, उनके वियोग से दुःख में ड्बता औ्रोर प्रत्येक 
प्रकार से उनका ही अनुवर्ती बतता है । यही नहीं, यह विकास समस्त भ्रकृति 
को भ्राउद्चादित कर लेता है भर कंस, केशी श्रादि शत्रु भी श्रीकृष्ण के संसर्ग 
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से मुक्ति के भ्रधिकारी होते हैं। 

इस व्यापक स्वरूप के दशन के पदचात्‌ भागवती भविति श्रपनी पराकाष्ठा 
पर पहुँचती है । प्रकृति में व्याप्त श्रीकृष्ण या श्रात्मा स्वभावतः प्रकृति की छाया 
. से समन्वित है । किन्तु भागवती भविति इस छाया को छोड़कर पूर्ण प्रकाश में 
भी पहुँचती है । यहाँ पहुँचकर श्री राधा कृष्ण से अभिन्‍न, उनको श्रन्तरंगा, 
स्वरूपा शक्ति, गोषियाँ श्री राधा से -अभिन्‍न उनकी अ्रन्तरगिनी स्फ्तियाँ, ब॒न्दा- 
बन श्री कृष्ण का हृदय ओर समस्त लोलाएं नित्य लोला हो जाती हैं । कोई 
ऐसा स्थान नहीं, कोई प्रसंग नहीं, कोई पद नहीं, कोई शब्द नहीं जो श्रीक्षण्ण 
की महिमा में श्रन्तलीन न हो । सब ओर से सर्वेस्व-ससर्पण हो जाने के पद्चात्‌ 
श्रीकृष्ण की अ्रखण्ड सत्ता ही दृष्टिगत होती है । रास-लीला इसका सांकेतिक 
निदर्शन है । यहाँ आकर सुरसागर का श्रध्यात्मिक लक्ष्य पूर्ण होता है । यही 
भक्त कवियों का अभीष्ट है । 


द्‌ 
सांस्कृतिक ओर नेतिक पत्त 
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हमारा देश सदा से अपने आध्यात्मिक क्रिया-कलाप के लिए प्रसिद्ध रहा है । 
यद्यपि इस आध्यात्मिक शब्द को इस दिनों बड़ी दुर्दशा है, और इस पर सकड़ों 
श्राक्षेप हुआ करते हैं परन्तु भारत को प्रकृति का परिचय देने के लिए हमें पुन 
पुनः इसका प्रयोग करना पडता है। इस शब्द का वास्तविक श्रर्थ ऊँची-से-ऊँची 
और सुक्ष्म मानवीय अनुभूतियों को जीवन का श्रभिन्‍त अग बना लेना ही , 
मानना होगा । इसी अर्थ में यह अपना देश सर्वोच्च समझा गया है और यदि 
ने समझा गयीं हो, तो भी समझे जाने के योग्य है। इसी की श्रभिव्यक्ति हमारे 
काव्य, दशेन और कलाशों में हुई है, इसी को वेदो, पुराणों आदि में धामिक 
रूप दिया गया है, ओर इसी की भलक हमारे राष्ट्रीय जीवन में चिरकाल तक 
दिखाई दी है। श्रमेक कारणों से यह ज्योति वर्तमान समय में मंद पड़ रही है, 
परन्तु जनता के हृदय-मन्दिर में श्राज भी वही जगतो है। विदेशी सम्पता और 
रीति-नीति के संघर्ष से भ्रपने वेश की वह श्रजस्र भ्रालोक-धारां तिमिरावत हो 
गई है, परन्तु हमारे राष्ट्र की चिर दिन की, साधना का वह स्रोत सूखा 
नहीं, और न सूख ही सकता है । यदि हम अपने सम्पुरणं राष्ट्रीय जीवन की 
सत्ता को ही खो दें और श्रपने श्रशेष उद्योगो की श्लोर से बिलकुल श्राँखें फेर 
लें, तभी वह स्रोत सुख सकता है। परन्तु उसके सखने का श्रर्थ राष्ट्रों के बीच 
श्रपने झस्तित्व को लुप्त कर देने भर अ्रध॑सभ्य देशों की भाँति श्रतुकरण का 
श्राभ्य लेने के भ्रतिरिक्त और कुछ न होगा ,। इसका मनोवैज्ञानिक प्रभाव 
जनता में श्रात्म-विश्वास का भ्रंभाव कर देगा, श्रौर हम श्रपनी दृष्टि में श्राप 
ही गिर जायेंगे । इस समय, जब कि देक्ष में श्रात्म-विश्वास की श्त्यन्त श्रल्प 
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मात्रा शेष रह गई है श्रौर चेतना के प्रायः सभी द्वार बन्द हैं, उक्त स्थिति 
शोर भी भयानक होगी । सम्पूर्ण राष्ट्र को मृच्छित श्र स्रियमाण कर देने 
में भी वह समर्थ हो सकती है। जो लोग पश्चिम की नवीन जागृति से चकित 
होकर भारत को उसका श्रनुयायी बनाना चाहते हैं, वे न तो श्रपनी राष्ट्रीय 
सत्ता का सर्मं समझते हैं और न राष्ट्र की वर्तंसान नाड़ी-गति का ज्ञान रखते 
हैं । उत्तकी राष्ट्रीय भावना भ्रविकसित और दृष्टि बहुत ही निर्जीब प्रतीत 
होती है । 

ऊपर मेंने जिस प्रइन को राष्ट्रीय रूप दिया है, वह पुरंंतः एक व्यावहारिक 
और सावंभोम प्रदन भी है । मनुष्यों के एक विशिष्ठ और विराट वर्ग ने एक 
लम्बे समय तक एक साथ निवास करके एक दृढ़ श्रौर विश्ञाल तंत्र की स्थापना 
की है, जिसकी सहलों शाखाएँ देश-भर में फंली हुई हैं। इसकी मोलिक एकता 
को देखकर हमें महान्‌ श्राश्चय, किन्तु परम सन्‍्तोष प्राप्त होता है । इसमें कुछ 
भी सन्देह नहीं कि इसकी जड़ पाताल तक पहुँच गई है श्रौर इसकी सत्ता 
सर्देव अ्जर-प्रमर रहेगी । इसकी प्रमुख शाखाएं धर्म, दर्शन, साहित्य, कला, 
विज्ञान श्लादि के रूप में हरी-भरी लहरा रही हैं । चिरकाल से इसकी शोभा 
पर मनुष्यों का सन सुग्ध है । वे इसकी सूलभूत एकता ओर इसके विज्ञाल 
संघटन को देखकर कोटि-कोटि घुखों से इसकी प्रशसा करते हैं । यह बड़े 
विस्मय की बात है, कि किसी भो प्रकार नुशस नियन्त्रण के अभाव में यह 
विराद तंत्र विश्यु खल नहीं हो पाया । इसका कारण इसकी आइचयंजनक 
व्यावहारिकता तथा श्रत्यन्त उच्च उदारता ही फही जायगी । यदि यह हिन्दू 
तंत्र व्यावहारिक नहीं हैं, तो और कुछ नहीं । यह व्यापक रूप से राष्ट्र के 
सम्पुर्ण उद्योगों का एक श्रेयस्करी भावना के सूत्र में पिरोया हुआ है, जिसे 
हम हिन्दू-धर्म कहते हैं। मनुष्यता के सर्वतोमुख्ती विकास का एक परिष्कृत भाव- 
चित्र हो हिन्दू-धर्म के मुखपृष्ठ पर अंकित है । हिन्दू-धर्म अपने आ्ालिगन में 
सम्पुर्ण सृष्टि को श्रथवा ' सम्पुर्ण सृष्टि के झ्लालिगन में श्रपने-प्रापको एक कर 
देता है। वाम तथा दक्षिण इसके दो बाहुपाश हैं, जिनके श्रन्तर्गंत समस्त प्रकृति 
समा जाती है । श्रपनी इस श्रनन्प विशालता में हिन्दू-धर्म देश श्रौर काल को 
सीमाओं को पार कर जाता है। वह सावंभौम श्रौर नित्य नवीन रहकर प्रकृति 
की पूर्णता को श्रभिव्यक्त करता है । निर्गुण और सगुण भत इस रथ के से 
पहिये हैं । ज्ञान, भक्ति आदि इसके भिस्त-भिन्‍त उपकरण हैं। 

वेदों में इस विशाल चक्र के संचालन-सम्बन्धी प्रथम सूत्र प्राप्त होते हैं। 
एक प्रकार से वे अपने में पुर्ण कहें जा सकते हैं । सर्वेतोमुखी मनुष्य जीवन 
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की व्यास्या उनमें दिव्य दृष्टि से की गई है। परन्तु प्रगतिशील हिन्दू-धर्म बेदों 
'का हो एक-मात्र झ्राश्चित नहीं रहा। श्रुति-प्रतिपादित तत्त्वों को अपनी आत्मा 
में सन्निहित करके यहाँ के ऋषि-मुन्रि काल-क्रम से श्रन्य शास्त्रों को रचना में 
भी प्रवृत्त हुए। उपनिषदों का दूसरा नाम वेदान्त रखा गया । उनमें वेदों के 
तत्त्व की सक्षम भीमांसा मिलती है । धर्म की आत्मा इन उपनिषदो सें पाई 
जाती है। उपनिषदों के उपरान्त“वेदव्यास के विज्ञाल पौराणिक साहित्य का 
समारम्भ हुश्ना। भारतीय घारणा के शअ्रतुसार वे सब व्यास की ही रचनाएँ 
हैं। निश्चय ही वे वेदव्यांस के रचित प्रन्थ है श्रोर उनमें व्यास-रूप से वेदों 
की व्याख्या की गई है। लोगों को इस वेद-व्याख्या को पुनरावृत्तियों से 
घबराना नहीं चाहिए और न यही समझता चाहिए कि एक ही बात अ्रतेक बार 
कही गई है। वेदों में सहलो वर्षों के सनुष्य-जीवन की नेसगिक श्रनुभूतियाँ 
तथा उन श्रनुभूतियों का एक निष्कर्ष, जिसे श्रव हिन्दू-निष्कर्ष या संत कहते हैं, 
अ्रकित हैं। पुराणों में उस भत की रक्षा करते हुए उन श्रनुभूतियों का ओर 
भी विस्तार किया गया है। किसो पुराण में किसी एक प्रकार की श्रनुभूतियों 
का विस्तार है, किसी श्रन्य पुराण सें किसी श्रन्य प्रकार की । थे सब मनुष्य- 
जीवन के भिन्‍त-भिन्‍न शअ्ंगों पर प्रकाश डालती हैं। गीता में युद्ध का समारोह 
है । उसमें वीरोत्साह के भाव झोतु-प्रोत मिलते है। भागवत में और विज्येषत 
उसके दह्षम स्कन्ध में, गृहन्सुषमा क्षा चित्र है। थे दोनों ही मानव-प्रकृति के 
श्रभिन्‍त भ्रग हैं। सत्य की तुला पर ये दोनों समान तुलते हैं। महत्त्व श्र 
विस्तार की दृष्टि से कुछ लोग एक तथा कुछ दूसरे की शोर भुकते है, यह 
बात बिलकुल ही दूसरी है। प्रकृति को फ्ोटि में दोनों समान हैं और भगवान्‌ 
कृष्ण का रूप भी दोनो में एक-सा है। दोनों में वह निस्सग ओर निलेंप है । 
संघर्ष के घनघोर घदादोप में वह शस्त्र तक नहीं धारण करते । तो भी युद्ध के 
' संचालक एक-मान्न वही हैं। यही रूप 'उनकां भागवत में भी है। ब्नज की 
सम्पुर्ण लीलाशों के वही केन्द्र-चिन्दु हैं, किन्तु मथुरा जाकर वह उनसे एकदम 
तठस्थ और बे-लाग हो गए हैं। लीलाशो के बीच-बीच में भी भागवतकार 
क्ृष्ण-सम्बन्धो अपने भन्‍्तव्य को स्पष्टे करते हैं। उस मन्तथ्य फा सार यही है 
. कि कृष्ण वास्तव में लीला कर रहे हैं । 

यहाँ यह प्रश्त श्रवद्य उठता है कि -वेदव्यास के इस मन्तव्य का प्रयोजन 
क्या है ? वह ऐसा क्‍यों कहते हैं कि कृष्ण लीला कर रहे है, जबकि कृष्ण 
उनमें पूर्ण रीति से भाग लेते है। स्मरण रखना चाहिए कि यही प्रश्न गीता 
फे विषय में भी उठता है, जिसके रचयिता भी व्यास ही हैं। गीता में कृष्ण 
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श्रजु न को युद्ध में पुर्णतः प्रवृत्त करते हैं, किन्तु स्वयं शस्त्र धारण नहीं करते । 
ऐसा वह क्‍यों करते हैं ? श्रजू न को युद्ध का उपदेश देने का महत्त्व क्या है, 
जब कि कृष्ण उससें सक्रिय रूप से सम्मिलित नहीं होते । क्या यह बेदव्यास 
की मानसिक दुबंलता है कि वह क्रृष्ण को गोपियों के साथ शुद्भार-लोलाशों 
में सम्मिलित कराकर पीछे से उन्हें उनसे भ्रलग सिद्ध करना चाहते हैं ? क्या 
उनमें इतना साहस नहीं कि वह भगवान्‌ कृष्ण को उत्र क्रीड़ाश्रों में प्रकट रूप 
से भाग लेने दें, जिनमें घह लीला-रूप से भाग लेते हैं ? किन्तु यदि यह बात 
होती, तो महाभारत के क्रुष्ण को व्यास ने युद्ध में शस्त्र ग्रहण करने से क्यों 
रोका ? वहाँ उन्हें कौन सा संकोच था ? तो क्‍या यह समभा जाय कि व्यास 
जी को श्रपने विविध ग्रन्थों में कृष्ण-चरित्र के भिन्‍न-भिन्‍न पादइवों को उपस्थित 
करना था, इसलिए उन्होंने कृष्ण के कार्यों को कोई निदचयात्मकता नहीं दी, 
ताकि लोग उन भिन्‍नताश्नों के कारण कृष्ण की सत्ता पर ही श्रविश्वास न करने 
लगें ? परन्तु निग्चयात्मकता न होने से लीला-हो-लोला में कृष्ण की सत्ता 
झोर भी श्रविश्वसनीय या रहस्यमयी हो जायगी, क्या व्यास की बुद्धि यहाँ तक 
नहीं पहुंची ? श्रथवा क्‍या रहस्यमय कृष्ण की श्रवतारणा करना ही व्यास का 
लक्ष्य था ? 

ये सब एसे प्रइत हैं, जिनका सम्यक श्रौर प्रामारिणक उत्तर प्राप्त करने के 
लिए श्रत्यन्त तत्पर बुद्धि से भारतीय शास्त्रों में गति करनो चाहिए । यदि सब 
नहीं तो प्रमुख-प्रमुख साहित्यिक, दार्शनिक तथा धामिक प्रत्थों का यथातथ्य 
अनुद्दीलन करना चाहिए श्रोर शेलो-सम्बन्धी भेद को दुर करके उनमें श्रन्तनिहित 
एकता के सुत्र को पकड़ता चाहिए। यद्यपि निविकल्प भाव से कोई किसी का 
समाधान नहीं कर सकता, तो भो '“गृहा में निहित धर्म के तत्त्व” को प्रकाश में 
लाने की सतत चेष्ठा करनी चाहिए। सहस्नों वर्ष पुर्वे के उन ग्रन्थों के 
रचयिताओं की प्रकृति कया थी, और आज के उनके श्रन्वेषण की प्रकृति उनमें 
सिलकर एक हो गई या नहीं, यह निशचयपुर्वक कोई नहीं कह सकता । 
तो भी उन पुर्वज़ों की परम्परा से रक्‍्तृतः सम्बन्धित होने के कारण हमसे उस 
सत्य को प्राप्त करने की अधिक सम्भावना की जा सकती है। हम सभो एक 
ही संस्कृति के उत्तराधिकारी, प्रायः एक ही वातावरण में उत्पन्न हुए हैं। हम 
लोगों के गहों में पूर्वजों के स्मृति-चिन्ह श्राज भी उपस्थित हैं। यद्यपि स्थिति 
समय के सोथ बहुत-कुछ बदल गईं है, परन्तु देश तो हमारा वही है--धर्म तो 
हमारा वही है। और भगवान्‌ की दी बुद्धि भी हमारे पास किसी से कम नहीं। 
तो क्या श्रावश्यकता है कि हम अपनी आँखों में विदेशी ऐनक लगाकर और 
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एक अ्रनोखी नवीनता का विज्ञापन लेकर राघारानी स्वकीया थीं या 'परकीया' 
या ईश्वर की छीछालेदरजैसे प्रसंगों में फंस जायें, जेसा कि श्री वेकटेश- 
नारायण तिवारी अपने पिछले कुछ लेखों में फेस गए हैं। जो श्रपना हो मर्म 
नहीं समझ सकते, वे दूसरों का मर्म कहाँ तक समझा सकते हैं, भर समभकर 
लाभ भी क्या उठा सकते हैं ” 

तिवारी जी ने जब लिखा कि वह आचार्य रामानुज की किसी दिष्य- 
परम्परा से सम्बन्ध रखते हे और उन पर बड़ी श्रद्धा करते हैं, तब मुझे बड़ा 
विस्मय हुआ । सबसे बड़े अ्रचस्भे की बात यह हुई कि तिवारी जी इसके पहले 
ही लिख चुके थे कि श्रीमद्भागवत की कथा उन्होंने पंडितों को कहते सुना है 
और कुल-कामिनियों पर उसका लज्जाजनक प्रभाव पड़ते देखा है। पता नहीं, 
श्रीयुत तिवारी तथा श्रीमड्रागवत एक साथ ही किस पंडित के पाले पड़ गए, 
न यही जाना जा सकता है कि भागवत सुनते हुए स्त्रियों की लज्जाजनक स्थिति 
का परिचय आपने कंसे प्राप्त किया, परन्तु इतना तो स्पष्ट है कि तिवारी जी 
भागवत के उत्कृष्ट भाष्यकार महात्मा रामानुज से बहुत दूर हे । उन्हें यह 
मालूम नहीं कि रामानुज की भागवत पर कितनी श्रद्धा थी और उसके 
भर्म को उन्होंने कितने स्पष्ट रूप से समका था। भागवत की कथा नगर-नगर 
ग्राम-प्राम प्रचलित है। बाल्यावस्था से न सालूम फितनी बार हम लोगो ने 
उसे सुना होगा। हमारी माताएं, बहनें, स्त्रियाँ सब सुनती हैं, परन्तु श्रापत्ति या 
लज्जा कभी उत्पन्न होते नहीं देखी ॥ यदि वेसी बात होती तो इस ग्रन्थ का 
इतना प्रचार ही क्‍यों होता ? इसका उत्तर तिवारी जी यदि यह कहकर देना 
चाहे कि हम सब श्रशिक्षित शोर अ्रसभ्य हैं तथा हमारी स्त्रियाँ लज्जाहीन श्रौर 
सुरुचिरहित हैं तो यह ऐसा श्राक्षेप होगा कि जिसके लिए तिवारी जी को 
प्रसिद्ध महिला सिस सेयो का भ्राश्चित होना पड़ेगा । 

मुझे रामानुजाचायय ओर मिस मेयो के बीच भटकने को कोई श्रावश्यकता 
न थी, यदि तिवारी जी दो हाब्दों में यहु लिख देते कि पुराणों और भागवत 
आदि के सम्बन्ध में उनका सत उनकी तिजी कल्पना का परिणाम है। 
झोर रामानुज का ताम उन्होंने व्यर्थ ही लिया। स्वासी दयानन्द 
पुराणों को वेद-विरुद्ध भर बृढ़िया-पुराण झादि की संज्ञा दिया करते थे । 
श्राय-समाज के हजारों भ्रनुयायी श्राज भी उन्तके शब्दों को दुहराया करते हैं। 
इसमें सन्देह नहीं कि भीयुत वेकटेशनारायण तिवारी भी उसी बात को दुहराते 
हैं। परन्तु उनमें स्वामी जो की-सी सदाशयता नहीं है। स्त्रामी दयाचन्द कोई 
ऐसे व्यक्षित न थे, जिनका नाम लेने में किसो को संकोच हो । बह एक विह्मन्‌ 
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पुरुष थे । वे भारतीय संस्कृति झौर वेदों के महान्‌ प्रशंसक और उपदेष्टा थे। 
वेदिक सस्कृति का प्रचार उनके जीवन को एक विशेष लक्ष्य था, जिसे उन्होने 
बथाद्क्ति पूरा किया । उनमें संघटन की इतनी शक्ति थी कि उन्होंने श्रारये- 
समाज की स्थापना की, जो श्राज भी एक जीतीं-जागती संस्था है। ईसाई झौर 
इस्लाम मत के प्रचारकों के विरुद्ध स्वाप्ती जी ने हिन्दुओं की ओर से लोहा 
लिया झौर उन्हीं के मेंदान में उन्हीं के श्रस्त्रों से सफलतापूर्वक सामना किया । 
स्वामी जी एक युद्धप्रिय व्यक्ति थे। उन्होंने एक विशेष श्रवसर, पर श्रपने 
बुद्धिवादी विचारों को भारतीय जनता के समक्ष रखा, श्र उससे एक विशेष 
प्रयोजन की सिद्धि की। वे भारतीय धर्म की रहस्यवादी परम्परा फो श्रपने 
उद्देश्य के श्रतुकल नहीं पाते थे। परन्तु तिवारी जी के सम्मुख कौन सी 
समस्या थी ? 
तिवारी जी के इन लेखों में स्वामी दयानन्द के विचारों की छाया मुभे 
झाह्यन्त दीख पड़ती है। परन्तु पाठकों के सम्मुख यह बात स्पष्ट कर देने 
से एक बड़ा लाभ श्रौर हुआ । बात यह है कि तिवारी जी की विलक्षण देली 
में कही गई बातों को समझ सकने की सामर्थ्य सबसें नहीं | स्वामी दयानन्‍्द 
की दली उनकी श्रपेक्षा श्रधिक स्पष्ठ और विचार श्रधिक संयत हैं । उनके 
रचित ग्रन्थों और विशेषतः 'सत्याथ प्रकाश में उनका एक दार्शनिक कोठि-कऋम 
भी पाया जाता है, जिसे श्राधार मानकर हम श्रपनी बात अ्रधिक दृढ़ श्रौर 
नियमित रीति से कह सकते हैं । श्रतः चीचे की पंक्तियों में में स्वामी जी के 
विचारों की श्रालोदना करूँगा। मैंने समझ लिया कि इसी प्रकार तिवारी जी 
के लेखों का भी मेरे उत्तर में समाहार हो जायगा | यों तिवारी जो के लेखों 
में एफ बात यहाँ है, एक वहाँ कम-से-कम पुराणों श्रोर ईइवर की छीछालेदर 
वाले तिवारी जी के निबन्ध बहुत श्रधिक अ्रव्यवस्थित हैं । उनमें से मतलब को 
बात निकालकर रखने से वही ठहरेगी, जो स्वामी दयानन्द कह चुके हैं । यहाँ 
मेरे लिए यह भ्रावश्यक है कि मैं स्वॉमी दयानन्द जी के उन श्रारोपों का उत्तर 
देने की चेष्ठा करूँ, जो उन्होंने पुराणों आदि के सम्बन्ध में लगाए हैं। परन्तु 
उससे भी अधिक झावश्यक यह है कि में स्वामी जी के सम्पूर्ण दृष्टिकोण और 
मत पर झपने विनीत विचार पाठकों के मिकट.प्रकट करूँ, क्योंकि बिना उसके 
मल समस्या समझ में नहीं श्रा सकेगी। ईश्वर की छीछालेदर का लेख 
लिखने वाले, तिवारी जी ईदवर के उसी स्वरूप को ग्रहण करते हैं, जो स्वामां 
दयानन्द हारा निरदिष्द किया गया है। यदि इसके लिए प्रमाण की श्राव- 
इयकता हो, तो स्वयं तिवारी जी के वाक्य प्रमाण होंगे। उनमें स्वामी दयानन्द 
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के मत की ध्वन्ति पद-पद पर प्राप्त होती है । किन्तु यदि इन प्रमाणों से काम 
न चले, तो सेरी नीचे को विवेचना उस सम्बन्ध में सन्देह न रहने देगी । 
तिवारी जी के ईश्वर-विषयक भत का निष्कर्ष यही है कि ईश्वर एक श्रलोक्िक 
सत्ता होने के कारण साहित्य और कला झादि के चित्रण की सामग्री नहीं बन 
सकता, वह केवल चिन्तन और प्राणायाम का विषय है । मूल में यह 
प्रतिज्ञा स्वामी दयानन्द को ही है । यदि इस विषय में स्वामी दयातनन्द 
और श्रीयुत तिवारी में कुछ श्रन्तर है तो इतना ही कि स्वामी जी एक दाहो- 
निक की भाँति प्रपनी प्रतिज्ञा पर दृढ़ रहते हैं भ्रौर भ्रीयुत तिवारी श्रखबारी 
चमत्कार के फेर में पड़कर इधर-से-उघर भटकते रहते हे । वह-इस बात का 
विचार नही करते कि यदि हसते आरम्भ में ईइबर को प्राखायास या बुद्धि के 
व्यायाम का विषय बनाया है, तो आदि से श्रन्त तक हमें श्रपनी बात पर दृढ़ 
रहना चाहिए । पर तिवारी जी के लिए यह कार्य भ्रसाध्य हो गया है और 
वह दूसरे धरातल पर उतरकर गौता के ईश्वर (कृष्ण) तथा भागवत के 
ईदवर (कृष्ण) में श्रपनी रुचि की परीक्षा करने लगे हैं । मेरी दृष्टि में ऐसे 
अनेक चटोरे व्यक्षित आ चुके है, जो पुनः पुनः प्रतिज्ञा करके भी जीभ की वृत्ति 
को दवा नहीं सकते ॥ पर में कहता हूँ कि तिवारी जी साहित्यिक क्षेत्र में 
वैसी प्रकृति वाले व्यक्तियों में अ्रग्रगण्य हैं। स्वामी दयातत्द ने ईश्वर को सृष्टि 
से पृथक कर दिया, वह दार्शनिक दृष्टि से विवेचनीय विषय श्रवश्य है, परन्तु 
इससे उनका एक मत तो स्थिर होता है। इस़ मत को स्थिर करते हुए स्वामी 
जी ने बड़ी-बड़ी युक्तियों से काम लिया है और बड़े-बड़े बन्धान बाँधे है। 
उन्होंने वेदों में श्राये अ्रनेकानेक देवताश्ों को (जो वास्तव में प्रकृति के भिन्‍न- 
भिन्‍न प्रतिनिधि हैं) समेटकर ईश्वर के निराकारत्व में भ्रन्तहित कर दिया और 
ऐसा करते हुए शब्दों की श्रभूतपुर्व ध्युत्पत्ति बताई है । उन्होंने जादू का-सा 
एक करिइ्मा दिखाया है, जिसके हारा श्राँखो के श्रागे की वस्तुएं उड़ाकर लुप्त 
कर दी जाया करती हैं । स्वामी जी की यह जादृगरी देवताश्रो के सम्बन्ध में 
तो यत्किचितु सफल हुई, परन्तु रास ओर कृष्ण - श्रादि का प्रसग श्राने पर 
कला काम न दे सकी । तब उन्होंने दूसरी पद्धति को भ्रपनाया । उन्होंने श्रव- 
तारबाद का भ्रामुल खण्डन भ्रारस्भ किया । इसी कारण स्वामी जी को पुराणों « 
तथा सुर-तुलसी आदि पोौराशिक कवियों को अवमानना करती पड़ी, क्योंकि 
वे राम-कृष्ण का गूण-गान करते थे । परन्तु श्रपने इस विलक्षण व्यापार के 
हारा स्वासी जी ने मनुष्य की विकासशील अनेकानेक भावनाश्रों को, जो रास 
ग्रोर कृष्ण श्रादि के संसर्ग से उत्पन्न होती हैं,. कुष्ठित कर दिया, शौर उनके 
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बदले में जिस ईश्वर की सिद्ध की, वह केवल निराकार और निग रा ही बना 
रहा । 
परन्तु प्रश्न यह है कि क्या हिन्दुओं का वास्तविक ईश्वर यही है, जिसे 
मानव जीवन से एकदम बेलाग सिद्ध करने की चेष्ठा की गई है ? क्या संसार 
की सर्वश्रेष्ठ सभ्यता की गोद में क्रीड़ा करने वाली यह दीधंजीवी जाति ईश्वर 
की ऐसी दुर्बेल कल्पना करने का हो श्रेय प्राप्त कर सकी ? क्या उसे सृष्टि के 
उषःकाल में यही क्षीयतम श्राभा प्राप्त हुई थी, जिसे उसने अ्रपन ईश्वर को 
सोप दिया ? क्या उसकी सर्वोत्तिम श्रन्ुभृतियों का संग्रह यही ईश्वर है, जो केवल 
सृष्ठि का पिता कहा सकता है ? जिस जाति में श्रात्मविश्वास की मात्रा इतनी 
मंद पड़ गई हो कि वह अपनी एक भी वृत्ति श्रपने ईइबर के साथ सयुक्त करने 
में आगा-पीछा करे, न वह जाति, न वह ईइवर स्पृहायोग्य हो 'सकता है। किन्तु 
क्या हिन्दू जाति श्रौर उसके ईदवर वास्तव में बसे ही हैं ? सत्य इस बात का 
साक्षी नहीं है। इतिहास में इसका प्रमाण नहीं । हमारे दशोन में जिस ईइवर 
को सिद्धि की गई है, हमारे वेदों ओर पुराणों में जिसकी महिसा गाई गई 
है; हमारे सम्पुर्ण साहित्य में जिसकी पद-पद पर भूलक भरी है--जिसके लिए 
हम विदेशियों में बदनाम तक हैं--वह ईश्वर केवल सृष्टि से तटस्थ और 
उदासीन नहीं हो सकता ॥ हमारा एक श्रेष्ठ दाहनिक शंकराचार्य सिद्ध करता 
है कि वेदों में ईद्वर के भ्रतिरिक्त दूसरी सत्ता ही स्वीकृत नहीं । इसका भ्र्थ 
यही है कि सृष्टि के श्रण-अण में, प्रकृति के प्रत्येक परसाण में ईश्वर-ही-ईइवर 
हैं । मानव-विज्ञान के ज्ञाता इसका यही श्रात्यय समभोंगे कि मनुष्य के सम्पुणे 
उद्योगों--विशेषतः श्रायं जाति के दीघंकालीन जीवन का सार जो कुछ उसका 
सर्वेश्नेस्ठ ऐश्चर्य हो सकता है, वही ईश्वर है । मनुष्यों के भारतीय श्राय वर्गे 
ने सहस्रों वर्षों के श्रविरत उद्योग से प्रकृति के जिन रहस्यों का पता लगाया-- 
जो कुछ श्रेयस्कर कारें उन्होंने इस देश की विविध विद्याप्रों की वृद्धि के रूप में 
किया--वे सब ईइवर की विजयिनी पताकाएं हैं, जो भारत के आकाश में चिर- 
दिन से फहरा रहो हैं और काल के हारा कभी समलिन नहीं की जा सकतीं। उन्हीं 
सब विद्याश्“ों का एक बहत्‌ संग्रह या समष्टि हमारे बेद है, जिनका व्युत्पत्यर्थ 
,ज्ञान के श्रतिरिक्त श्नौर कुछ नहीं । भारतीय ज्ञान का यह भ्रमित आलोक 
अपनी प्रभा सहल्नों किरणों से--सहस्न-रश्मि भगवान्‌ सुर्य की ही भाँति-- 
दरों दिज्ञात्रों में फैला रहा है । सुर्य्गणपड की ही भाँति हमारा वेद-पिड किसी 
श्रप्रतिस चेतन्य की प्रेरणा से एकन्न या केनद्रीकृत हो गया है ।, यह केन्द्रीकरण 
श्राय जाति से आत्मगौरव का एक ऊर्जस्वी घोष है--यह उसके युग-युगान्तर 
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के क्रिया-कलाप की प्रथम विज्ञप्ति है । जहाँ एक श्रोर इसके हारा भारतीय 
श्रार्यों ने श्रपत्ती बिखरी हुई सम्पत्ति को समेटने और श्रपनी निजता को 
व्यक्त करने का उद्योग किया, वहीं यह आर्यो की सर्वप्रथम धामिक योजना या 
घर्म-समन्वय की सफल चेष्टा भी सिद्ध हुआ ।+ यद्यपि ज्ञान की धारा अ्रजज्न, 
मिति-रहित और अ्रखंड कही गई है, परन्तु वेदों में उसे एक मर्यादा देने का 
प्रयास किया गया है । इस प्रयास में आ्रायों का अ्रभूतपुर्व कौशल परिलक्षित 
होता है--पहीं उनके दर्शनों ने उन्हें सबसे महत्त्वपूर्ण सहायता दी है । जिस 
चातुर्य श्ौर नैपुण्य के साथ हमारे उन विचक्षरण पृर्व॑जों ने श्रंपनी सम्पूर्ण विद्याश्रों 
को ईदइवर के एक श्रद्ञेष ज्ञानमय सूत्र में पिरो दिया है--पुष्प भी ज्ञान के, सुत्र 
भी ज्ञान का--वह भारतीय शिल्प की पुष्प-साला, वेद, श्रार्यों की श्रनिद्य 
सुन्दर कृति क्यो न कही जाय ! ह 

वेदों का ईश्वर एक ठोस सत्ता है, जिसके श्रन्तगंत, ऐतिहासिक दृष्टि से, 
श्रार्य पुरुष के वे सभी उद्योग सन्निहित हैं, जो उसने प्रकृति को श्रपने वश में 
करने--विविध विद्याओ के हारा उसका मर्म समभने--उसे श्रपनी बना लेने 
के लिए उस समय तक किये थे। परन्तु यह ऐतिहासिक दृष्टि ही ईइवर-विषयक 
घामिक या दाशेनिक दृष्टि नहीं। वे और अ्रधिक व्यापक तथा गहन दुष्टियाँ हैं । 
इतिहास का मर्म लेकर, प्रर्थात्‌ पुरुष में प्रकृति के पर्यंचसाव का आ्रादर्श सम्मुख 
रखकर, भ्रार्यो ने निःशेष ज्ञानमय ईइवर की सत्ता प्रवरतित की, जिसमें पुरुष- 
प्रकृति का कोई भेद न रह गया। यही यहाँ की श्रविचल दाहोनिक दृष्टि हुई । 
इधर दर्शन में ईइवर को यह सम्पुर्णता प्रदान करने के साथ ही उधर श्रायों ने 
यह घोषणा भी की कि बेद-रचना के पदचात्‌ उनके फत्तंव्य की इतिश्री नहीं 
हो गई, उन्हे निरन्तर बेद या ज्ञान की पुष्टि (उपब हा) के लिए प्रयत्नशील 
रहना चाहिए । वेदों'की परम्परा में ही हमारे प्राण श्रौर बंदिक ईश्वर के ही 
श्रधिक स्पष्ट रूप हमारे राम-कृष्ण हैं । इन्हीं राम-कृष्ण के चरित्नो से हमारा 
साहित्य श्ोभाशाली श्रौर जीवन रसपुण्ण है । इन राम-कृष्ण के चरित्रों के हारा, 
ऐतिहासिक या व्यावहारिक दृष्टि से, हमारे राष्ट्रीय जीवन की सहस्नो समस्याश्रों 
पर पुर्ण प्रकाश पड़ा श्र दार्शनिक दृष्टि से ये ही हमारे सम्पूर्ण पराक्रम, 
निःशेष श्राज्मा तथा एक-मान्र सतिनाति हैं । नहीं, ये उनसे भी श्रनन्तगुण 
अ्रधिक हैं श्रोर मनृष्य की वाणी उन्हें शब्दों में-प्रकट नहीं कर सकती । जब 
वे हो एक-मात्र सत्ता है, तब तो हद हो हौ गई ! इसी ऐकान्तिक भावना में 
सग्त होकर रचना करने के कारण प्यास शोर सूरदास तथा तुलसी भी कहीं- 
कहीं नियूढ़ भोर रहस्यमय हो गए हैं । भोर, इस ऐकान्तिक भावना के प्रसाद- 
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स्वरूप जो वृढ़ता इवकी प्रकृति में सन्निद्षिष्ठः हो “गई थी, वह ॒ साहित्य के लिए 
प्रत्यन्त उपयोगिनी सिद्ध हुई है। समझ रखना चाहिए कि हमारे श्रेष्ठ कवियों 
की दृढ़ता, हल्की प्रादर्श-प्रवशता और .भावुकता से वस्तु भिन्‍न बहुत है-- 
जिस प्रकृति के बश में श्रीमत्त बेकटेशनारायण जी तिवारी हैं। भागवत की 
कृष्ण-गोपी-जीला में प्रेम को एकोन्मुखता, शालोनता, अनेक संस्कृत चेष्टाएँ--- 
जो सनृष्य को पश् से अलग करती हैं---तथा वियोग-दशा फी सहनज्ञीलता, 
अटल ब्रत आदि उदात्त मानव-भाव, जिनके श्राधार से सृष्टि विकसित होती है 
समाहित है (९ 3लीललह सच्चे कवि की भाँति सूर मानव-जीवन से प्त्यन्त स्वाभाविक 
"चित्रों और भाव-चित्रों को श्रकित करते हैं । प्रकृति स्व॒यं उनको लेखनी 
अ्रपने हाथों में ले लेती है । उनमें उपवेशात्मकता या कृत्रिमता का_ नाम नहीं ।. 
श्र फिर भी वे प्रकृत गीत कृष्ण की अलोकिक' लीला के उपादान बन 
गए हैं । यह चमत्कार सर का ही है । उन्होंने अ्रन्ध और पाशव-वासना को 
कितना संस्कृत रूप दिया है । उसप्ते ,मनुष्योपयोगी श्रौर समाजोपयोगी बनान 
की कितनी प्रगाढ़ चेष्टा को है, । संगीत और नृत्यादि कलाओ का उन्मेष, 
जो भलनुष्यों की सभ्यता की निशानी है, उसो से कराकर व्यास ने साक्षी- 
स्वरूप कृष्ण के हाथ में वशी दी है । 'चौर-हरण' का दृश्य देखकर तिवारी 
जी को बड़ा उह्देग हुआ । उन्होंने इस प्रसंग के दो-एक पद झ्इलोल कहकर 
स्रसागर से उद्धत किये हैं...) मै श्रीयत तिवारी से प्रार्थना करता हैं कि वह 
सूरदास के साथ न्याय करने के लिए अपनी उतावली को कम केरें । पहले 
सत्य की कसौटी पर कसकर देखने से विदित होगा कि यह चीर-हरण कोई 
श्रसम्भव॒ या अ्रसत्य कृत्य नहीं । फिर सामाजिकता या कर्म की तुला पर 
तोलकर देखिए, जो गोप-कुमारियाँ श्रनन्‍्य भाव से कृष्ण को पति खझूप में 
प्राप्त करना चाहती हैं, क्या वे कृष्ण से किसी बात का दुराव कर सकती; है ! 
उन्हें सच्चे अर्थ में श्ररन्‍्धती होना चाहिए--यह धर्म की व्यवस्था है । एतदर्थ 
यह चीर-हरण की योजना उनके सच्चे प्रेम की अन्यतम परीक्षा के रूप में है । 
यह गृहिसी-पद का एक श्रार्श है--अइलील किस दृष्टि से है ? यदि कृष्ण 
ने भ्रन्य पुरुषों के समक्ष गोपियों को नग्न वेश में देखने की इच्छा प्रकट की 
होती, तो उसमें श्रब्लीलता का श्रारोप क्षिया जा सकता था । धार्मिक दृष्ठि 
से देखिए तो यह सायापति कृष्ण की एक अलौकिक लीला है, जो हमारे भ्रत॒- 
करण की वस्तु न है) न हो सकती है। श्रब साहित्यिक विचार कौजिए । 'सूर- 
सागर' दक्षम स्कन्ध प्रधानतः गोपी-कृष्ण की प्रेम-कथा है । हिन्दी के विद्वानों 
में यह किवदन्ती फेली हुई है कि:भारतीय साहित्य में दुःखान्त रचनाएं है ही 
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नहीं । परन्तु यह कृष्ण-चश्ति या गोपि-चरित स्पष्टतः दुःखान्त है ॥ सुरवास्त 
की कवित्व-प्रतिभा की एक श्रेष्ठ सूचना यहीं मिल जाती हैं कि उन्होने पुणे 
मतस्विता के साथ वियोगान्त काव्य रचने का साहस किया--जिसकी यहाँ 
विशेष परिपादी न थी। श्रंग्रेजी के साहित्य-शास्त्रियो ने दुःखान्त-रचनाञ्रो को, 
प्रवल मानसिक उद्देलन उत्पन्त करने के कारण, सुखान्त रचनाओं की श्रपेक्षा 
प्रधिक महत्त्व दिया है। यह हो या न हो, परन्तु 'सुरसागर' की वियोग-सूष्टि 
के महत्त्वपुर्ण होने' में सन्देह नहीं । मालूम होता है, सफलता की कुँजी सूरदास 
ने भ्रपने हाथ में ले ली थी । गोपियों की श्रश्रु-धारा से श्रपता सागर भरने के 
पुर्वे इस महाकवि ने अनुराग के विशद आकर्षण का आलोक प्राकाश रूप में 
ऊपर फैला दिया । इसी से 'सुरसागर' शुश्राकाश-वेष्टित रत्नाकर की भाँति 
एक उज्ज्वल नेसगरिक दृश्य प्रतीत होता है । वह कोई छिछ्लली भील या तालाब 
नहीं जान पड़ता । साहित्य श्रीर कला के पारखी इस विशद नेसग्रिकता का 
मूल्य और महत्त्व समझ सकते हैं । श्रव प्रइन यह है कि उक्त श्रतुराग का 
आकषंसापर्ण झालोक, श्राकाश की भाँति श्रबाघ रूप में कंसे उपस्थित किया जा 
सकता--यदि चीर-हरण जेसी लीलाश्रो की योजना न की जाती ? यहीं-उनकी 
अनिवायंता प्रकट होती है । काव्य में इस प्रकार के वर्णन श्राकाश की हो 
भाँति निरावृत कहे जा सकते हे--श्राकाश के ही प्रति-रूपक होते हैं ॥ कविवर 
रवीद्धननाथ की उवंद्ी, जो साहित्य की एक श्रेष्ठ काव्यक्ृति स्वीकार की 
जाती है, इसी श्रेणी को रचना है । वहाँ भी भ्रप्सरा के श्रनावृत तारी रूप 
का, बड़ी भव्यता के साथ चित्रण किया गया है । यहाँ केवल इतना ही 
कहना है कि विशुद्ध काव्य की दृष्दि से सहाकवि सुर का यह गोपी-चीर-हरण- 
वर्णन रवीन्द्रनाथ की उक्त “उर्वेद्ञी! से सहज को समता कर सकता है । दोनो 
एक ही श्रेणी की--पश्र्थात्‌ श्रेष्ठ श्रेणी की रचनाएँ हैं । परन्तु यह हिन्दी 
के लिए दुर्भाग्य की बात है कि इस युग सें उत्पन्न होने वाले महाकवि रवीर्द्र- 
नाथ, जो कुछ ही वर्षों में संसार-व्यापी ख्याति प्राप्त करने में समर्थ हुए, श्राज 
'विश्व-कर्वि' कहला रहे हैं, और हमारे सुरदास, जो कम-से-कम तीन सौ 
वर्षों से हिन्दी-नाषी जनता के समक्ष हैं, श्रभी श्रश्लीलता के विषय बने 
हुए है ! यह साहित्य-सम्बन्धी हमारी सूर्च्छा का सबसे बड़ा प्रमाण है । और, 
हमें इस भ्रवस्था में वेचद्च मिल गए है तिवारी जी-जंसे समीक्षक । सभी 
बातें बन गई हैं । न 

एक ही समस्या, जो इस विषय की शेष रहतो है, सोलह सहत्न गोप- 
कुमारियों का एक कृष्ण में श्रनुरक्त होने भौर कृष्ण के हारा एक साथ ही उन 
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सबका चीरहरण करने की समस्या है । साहित्यिक दृष्टि से यह कोई समस्या 
नहीं, केवल कला की एक योजना है । कवि का झाद्यय किसी _विद्योष गोपी का 
किसी विशेष पुरुष के द्वारा चीर-हरण कराकर उसे लज्जित करने का नहीं है । 
वह एक सामूहिक भाव या तथ्य को--प्रकृति और पुरुष के आत्यन्तिक एकत्व 
को प्रकट करना चाहता है । इसलिए उसने समूह का प्रतिरूपक सोलह सहस्त 
की संख्या रखी ॥ यह कवि की व्यक्तिगत पविन्न भावना का एक मनोवैज्ञानिक 
प्रमाण है । उन सहस्नों गोपियों का एक साथ चीरापहरण भी कला की एक 
उत्तम सुभ है । इससे वस्त्र-हरण की नग्नता की श्रोर से दृष्टि हट जातो 
है--चित्र की रेखाएँ हल्की हो जाती हें---शऔर हमारा ध्यान कवि के वास्त- 
विक श्रात्य की ओर आसानी से खिच जाता है । वह वास्तविक श्राश्षय 
पति-पत्नि (श्रथवा ईश्वर और जीव ) के सत्य सम्मिलन के अतिरिक्त और 
कुछ नहीं । 
इस प्रकार के सेकड़ों रत्न, जो सत्य, धर्म, कला और साहित्य से सम्मत” 

हैं, 'स्रसागर' में पाये जाते हैं । पुराणों में भी ये निधियाँ मिलती हैं, किन्तु 
दूसरे रूप में । वहाँ धर्म-पक्ष प्रधान हैं, 'स्रसागर' में साहित्य-पक्ष प्रसुख है । 
एक साहित्यिक की दृष्टि से में कह सकता हूँ: 

“मनि-मानक-मुक्ता-छवि जेसी | अ्रहि-गिरि-गज-सिर सोह न तैसी,। 
नप-किरीट तरुनी-तन पाई । लह॒इ सकल सोभा अधिकाई ।।* 
यहाँ पुराणों को श्रहि, गिरि, गज कहकर महाकवि सुर की कृतियों की 

नप-किरीट, तसरनी-तन सिद्ध करने में केवल मेरा हिन्दी-प्रेम ही नहीं लक्षित 
होता, साहित्य की विद्येषता भी प्रकट होती है। परन्तु इसका यह अर्थ नहीं 
कि में पुराणों के महत्व को कम्त करना चाहता हूँ, क्योंकि मरिण, साणिक, 
मुक्‍्ता आ्रादि के घुल-स्थान तो वे ही हैं । मेंने केवल दोनों के पथक्‌ व्यक्षितत्व 
का निदेश कर दिया हे । + 


३ 


अतीक योजना 


कुछ दाशनिक पण्डित श्रौर श्रालोचक सुर तथा भ्रन्य भक्त कवियों के 
प्रत्येक वर्णन का लाक्षणिक श्र्थ मानते हैं. भौर तदनुकूल उसका रस भी लेते 
हैं। कृष्ण की बाल-लीला के पदों में भी संकेत द्वारा दूसरे श्र्थ लग सकते हैं या 
नहीं, यदि लग सकते हैं तो काव्य-ससीक्षा में उन_पदों का रूप प्रतिष्ठित 
होता है--ये सब प्रइन विद्दानो के सम्मुख शाते हैं; पर सबसे प्रथम प्रइन तो 
यह श्राता है कि सुर का झ्राशय उन पदों में लाक्षरिक रहा है या वह लाक्षरिक 
नहीं रहा--हम ही उसमें लाक्षरिणकता का श्रारोप करते हैं ! 

“जब मोहन कर गही मधानी” श्रादि पदों से श्राभासित होता है कि सर 
का आय दुसरे श्रथों में भी लग सकता है। यों तो बाल-लोला के अनेक पदों 
में कवि श्रलोकिकता का संकेत करके यह श्राभास देता है कि वह कृष्ण के 
अवतार-स्वरूप_ का विस्मरण नहीं करता, न हमें क्राना चाहता है। पर्तु 
उन पदो में भुख्य वर्णत बालक कृष्ण का है, केवल पदों की अ्रन्तिस पंक्तियों 
में सुर ने 'प्रभु', 'स्वामो' झ्रादि अद्धासुचक विशेषसों का प्रयोग किया है, जिन्‍हे 
छोड़ देने से भी काव्य का रूप विकृत नहीं होता । प्र इस पद पर पहुँचकर यह 
बात बदल जाती है। जब छृष्ण श्रपने हाथ में मथानो लेते हैं तब नेती और 
द्ि-पात्र फा स्पर्श होते ही नागराज भी भयभीत हो उठते हैं। क्या इसे कोई 
वाल-लीला कह सकता है ? यह कृष्ण को बालें-लोला तो समुद्र-मंथन तथा 
कल्पांत के प्रलय का-सा दृष्य दिखा रही है। ती क्‍या यह वही श्राशय नहीं 
रखती ? ऐसे ही एक भ्रन्य श्रवसर पर सूरदास घाल-कृष्ण को मुंह में श्रेगठा 
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डालते चित्रित कर साथ-ही-साथ सारी सृष्ठि को प्रकस्पित कर देते हैं। ऐसे 
वर्णनों सें बाल-लीला की ऋलक तो कम, दूसरे ही श्रलौकिक श्राशय का श्राभास 
अधिक मिलता है। इस प्रकार के अलौकिक श्राश्षयों के श्राधार पर उक्त 
विद्वान आलोयक ससो प्रसगों का लक्षणा द्वारा दूसरा श्र्थ लगाते है श्रौर फाव्य 
के भीतर ईदवर, जीव ओर जगत्‌ के दार्शनिक रूप को प्रत्यक्ष करते हैं। जो 
पंडित ऐसा, करना चाहें उन्हें कोई निषेध नहीं कर सकता। सुर के काष्य में 
भी इस बात के प्रमारय हे कि वे कवि तो थे ही, भागवत धर्म के मर्मज्ञ भी 
थे। उसका बुद्धि-वेभव इतना बढ़ा-चढ़ा अवश्य था कि वे कृष्ण-चरित्र के 
भीतर व्यापक ब्रह्म का निर्देश भी कर सहफते थे । भक्‍तजन तथा दादांनिक ' 
दोनों को एसे निर्वचन रमणीय लगते हे । फिरे यदि उस निवंचन को काव्य के 
आवरण में प्रस्तुत किया जाय तो सोने में सुगन्धि ही है। देखना यह है कि 
काव्य के आवरण में ऐसे संकेत-प्र्थ किस शेली से लाए जा सकते हे ! 

श्राचार्य पं० श्रानन्‍्दद्ंकर ध्रव ने श्रीकृष्ण के होली खेलने के सम्बन्ध का 
एक पद किसी सन्त से लेकर उद्धुत किया है : 

“एक समय श्रीक्ृष्णदेव के होरी खेलन मन भाई 
कृष्ण ने कसी होरी मचाई अचरज लखियो न जाईं 
असत सत कर दिखलाई कृष्ण ने दौसी होरी मचाई ।” 

वे इस पद पर टिप्पणी करते हुए लिखते है कि 'हमें तो जगत्‌ में सर्वज्ञ 
परमात्मा की ही होली भची हुईं मालूम पड़ती है। ' वह इस होली में स्वयं 
पूर्ण रस से रमरा करता है ओर जीवों को रसरा कराता है, इस होली की 
श्रदूभुतता का वर्णन नहीं किया जा सकता। विज्ञान का प्रत्येक प्रयत्न भगवान्‌ 
की लीला के आदचये को अधिकाधिक गम्भोर और उद्दीप्त कर रहा है। कवि 
ने यथा लिखा है : “अचरज लखियो न जाईं ।” 

परन्तु जिस कवि का यह पद है वह काव्य-भूमि को छोड़कर दूसरे क्षेत्र में 
चला गया है। “अचरज लखियो न जाइं” तक तो सुन्दर काव्य है पर इसके 
श्रागे 'सत्‌ श्रसत्‌ कर दिखलाई' और “पचभूत की धातु मिलाकर भ्रेंड पिचकारी 
बनाई श्रादि साम्प्रदायिक उपमाश्रों में फेंसकर उसने काव्यत्व का तिरस्कार 
कर दिया है । कवि सुरदास ऐसा नही करते। वे कविता के रहस्य को समभते 
थे। उनके पद काव्य-गरा-पुण हैं। बाल-लीला का वर्शान करते हुए सुर ने 
स्थान-स्थान पर प्रेम-विह्लल होकर कृष्ण के लिए 'सुर के प्रभु, स्वामी की 
लील7 श्रादि जो प्रयोग किये हैं, उनसे तो भगवान्‌ के प्रति उनकी भ्रपरिचित 


प्रीति की ही व्यजना होती है । 
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सुर ने कृष्ण के होली खेलने, वंशी बजाने, रास रचने शक्रादि का ललित 
वर्णन किया है, जिसमें विद्वानों को लाक्षरिक श्रर्थ की कलक भी सिलती है, 
पर सुर ने उस लक्ष्य को स्थूल चास देकर श्रपना काव्य-चमत्कार नष्ट नहीं 
किया है। उनकी रचना-चातुरी ऐसी है कि काव्य-रसिक श्रपता कविता-रस 
लेते हैं और विद्वल्जन कविता के श्रन्तर्पंठ में रुचिर दाशेनिक तथ्यों का 
साक्षात्कार भी करते हैं। वर्णन के प्रवाह में सूर ने बड़े ही मनोवेज्ञानिक 
चसतरकार का परिचय देने वाले पद रख दिए हैं, जिनसे काव्य-धारा 
फा मज्जन-सुख ही नहीं, दर्शन-सुख भी प्राप्त कर सकें । सूर की यह लाक्षेरिक 
गली ऐसी उच्च कोटि की है कि कविना और दर्शन की धाराएँ सूरसागर में 
समानान्तर होकर बहती हैं, कोई विक्षेप नहीं पड़ता । जैसे श्रंतःसलिला सरस्वती 
गंगा श्र यमुना के बीच हों, ऐसा ही सूर की कविता-सरिता के उभय उप- 
फलों के बीच उनका लाक्षरिक श्र्थ है । 
कफविवर जायसी का 'पञ्मावत' काव्य भी लाक्षरिौक झ्राशइय रखता है, जिसे 
पद्मावत के ससीक्षक श्राचाययं पं० रामचर्द्र शुक्ल लाक्षरिौक न कहकर “प्रस्तुत 
कहते हैं । परन्तु शुक्ल जी ने उस भ्रप्रस्तुत श्र्थ को उचित महत्त्व नहीं दिया। 
कथानक-काव्य होने के कारण शुक्ल जी को उसका अश्रप्रस्तुत श्रर्थ प्रक्षिप्त-सा 
मानना पड़ा है, परन्तु सूर की कविता में उस तरह की कोई कठिनाई नहीं 
प्राती। कथानक-काव्य भी प्रे-के-प्रे प्रतीकात्मक होते हँ--श्रन्योकित कहला 
सकते है--जंसे श्रेंग्रेजी की प्रसिद्ध हास्य-पुस्तक 'गलीवरस ट्रेवल्स' हास्य रस 
की प्रायः सभी रचनाएँ--जिनमें लम्बे-लम्बे कथानकों वाली भी श्रनेक हैं-- 
लाक्षशिक अर्थ खुलने पर ही भ्रधिक आनन्द देती हैं। बंगाली हास्थ- 
लेखक परशुराम की श्रनेक कहानियाँ पूरी प्रतीकात्मक हैं। शक्ल जी 
फो पद्चावत के ्रप्रस्तुत श्रथ ,को एकदम समास कर देने की 
झावश्यकता क्यो पड़ो, यह हम नहीं कह सकते, पर हम सूरतागर के लिए कह 
सकते हैं कि यहाँ वेंसा कोई प्रतिबन्ध नहीं है; जिसे जो लक्ष्यार्थ मिलेगा--- 
पंडितो को बहुत-से मिलेंगं--वे स्वच्छुन्द रूप से उसका उपयोग करंगे। 
''सूर सग्रण पद गाव की आरम्भिक प्रतिज्ञा से यह स्पष्ट है श्रौर भ्रन्य पदों 
फो देखकर यह निश्चय हो जाता है कि कृष्ण की सभी लीलाश्ों में श्ररूप को 
ही रूप तथा निराकार, निरविषय, निरामय ब्रह्म को ही भिन्‍्न-भिन्‍न श्राधार- 
प्राशय प्राप्त हुए हैं। निश्चयपूर्वक यह कोई नहीं कह सकता कि इसका यही 
विशेष श्राशय है। “हरि अनन्त, हरि कथा अनन्ता” की उक्ति सत्य ही है। 
साम्प्रदायिक मतवाद से अ्रलग रहते हुए भी विज्ञजन श्रपना-प्रपना लक्ष्यार्थ इन 
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पदों में प्राप्त कर सकते हैं । 

चोली-बंद तोड़ना--/भाजि ययो मेरे भाजन फोरि” आदि पदों पर 
विचार करते हुए कई प्रकार के प्रदन उठते हैं। क्या कृष्ण का चोली-बन्द 
तोड़ना उचित है ? इस चोली-बन्द तोड़ने में उसका कौच-सा भाव लक्षित होता 
है । इसको “जन्म कर्म च मे दिव्यम्‌” के अनुसार कृष्ण का अलौकिक कृत्य 
मातने में क्या श्राक्षेप है? कृष्ण को श्रादर्श सावकर उनका श्रतुकरण करने 
वालों के लिए उनका यह कार्य क्या श्रर्थ रखता है ? भ्रथवा यहाँ कृष्ण के 
चोली-बन्द तोड़ने का कुछ श्रौर ही श्र्थ माना जाय ? 

इन प्रश्नों को लेकर काफी समय से विवाद हो रहे हैं । जहाँ तक कविता 
का सम्बन्ध है, यह चोली-बन्द तोड़ने का प्रसंग प्रकृत भावात्मक है । कवि सूर 
की यह प्रतिपत्ति प्रशंसनीय है कि उन्होंने अपने बर्ण्य विषय के लिए 
काव्य की परिधि का उल्लंघन नहीं किया, प्रत्युत उस परिधि का विस्तार 
ही किया है । बहुत से पहुँचे हुए सन्‍्तों की शुष्क वाणी से सूर की यह सरस 
धारा कितनी कमनीय है, यह साहित्य के विद्यार्थी समफ् सकते हैं। सारी 
विषय-वासना को भस्मान्त करने के बाद कवि ने चोलो-बन्द तोड़ने के इस 
प्रसंग में क्या रस पाया, यह सहुृदयों के श्रनुमाव करने की वस्तु है । 

नेतिकता और आदहों-सम्बन्धी विचार के लिए भी यहाँ श्रवकाश है। 
सगुरा ब्रह्म के चरित्र का अ्रतुकरण नहीं किया जा सकता । सर ने यह प्रतिज्ञा 
नहीं की कि वह कृष्ण-चरिन्न का गान इसलिए कर रहे हैं कि लोग उनका श्नु- 
करण करें । उनकी प्रतिज्ञा तो केवल यह है कि निगृण ब्रह्म के पीछे मिर- 
वलस्ब न दौड़कर वे सगुण पद-गान कर रहे हैं । 

जो लोग सूर के कृष्ण का अनुकरस्म करना चाहें वे पहले उसके स्वरूप 
को समझ लें। स्वयं परन्रह्म ने यह परमानन्द-स्वरूप धारण किया है । लौकिक 
शाचररणा का आदर्श यह नहीं है, क्योंकि कृष्ण के जन्म-कर्म दिव्य हैं, उनका - 
आाचररण अलौकिक है। जीव के रूप श्रवतरित होकर परमात्मा माया के 
वन्धन सें पड़ते हैं, पर कृष्ण के रूप में श्रवतरित होकर बे मायापति हैं और 
भकत-जनो को साया से घुक्‍्त करते हैं। हम यदि कृष्ण पर किन्‍्हीं कँंसों का 
श्रारोप करके फिर उन्तके श्रतुकरण का अनुष्ठान करते हैं, तो हम एक परदे पर 
दूसरा पर्दा डालकर वास्तविक दृद्य को देखने का-सा प्रयास करते हैं । 

सांख्य में इस पर्दे के बदले एक श्राइने का रूपक है, जिस पर पड़कर पुष्प 
का झ्क्‍्स बदल जाता है। पुरुष तो वही है, पर श्राइने से उसका रंग इसरा हो 
गया । सोचने की बात है, एक आाइने के बदले यदि दो-दो आइने रख दिए 
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जायें, तो क्या इससे स्वच्छ पुरुष की वास्तविक कात्ति प्रकट होगी ? फिर हम 
भगवान्‌ के रूप को श्रपनी बुद्धि, श्रादशं, श्राचरण श्रादि के श्राइनों से देखना 
चाहते हैं, तो वर्यों न भौर भी विक्त रूप हमे देख पड़े ! 

एफ प्रदन, जो श्रव भी दोष रह जाता है, यह है कि भगवान्‌ के जन्म 
कर्म तो दिव्य थे, किन्तु सुर को इसको क्या भ्रावद्यकता थी कि वे यह चोली- 
बन्द तोड़ने की ही कथा लेकर उस दिव्य जन्म-कर्म को दिखाते ? इसका एक 
उत्तर तो यही है कि सूर श्रेष्ठ कवि थे और श्रपनी काव्य-सामग्री के उपयुक्त 
उन्हे यह दृध्य दिखाना श्रभीष्ट था । दूसरी बात यह है कि जिस स्तर से सुर" 
का काव्य-ल्राव हुआ है उस पर पहुँचकर देखने से इसमें श्रनोचित्य की कल्पना 
नहीं को जा सकेगी । फिर कृष्ण की इस लोक-लीला का सांगोपांग वर्णन-- 
जो काव्य फी प्रकृत भूमिका के लिए श्रावश्यक है--कैसे होता यदि माजन- 
चोरी के उपरान्त गोपिका-समाज की ललित लोलाएँ न दिखाई जातीं। 

इतने पर भी यदि कुछ लोग ऐसे हों जो श्रपनी दृष्टि को ही सूर की 
हृष्टि बना लें श्रोौर चोली-बन्द तोड़ने की क्रिया में दोष देखने लगें तो भी प्रदन 
है कि सूर के कृष्ण यदि ऐसा करते है तो गोपिकाएं उसका विरोध क्‍यों नहीं 
फरती ? एक-दो नहीं, सारे प्रदेश की सारी गोपियाँ कया इतनी आचार-अ्रष्ड 
हो गई थीं कि सब-की-सब कृष्ण के इस कृत्य को सहर्ष स्वीकार कर लेतीं ? 
सूर ने तो इस सामूहिक पतन का कोई परिचय नहीं कराया, तो फिर इसका 
प्या कुछ रहस्य नहीं ? 

जो कृष्ण एक दिन चोली-बन्द तोड़ते हैं, वे ही दूसरे दिन कंस का चध 
भी करते हैं । अपने समय के सबसे बड़े पराक्र॒मो श्ौर नृझ्ंस नृपति का नाश 
क्या साधारण काम था ? यही नहीं, जो कृष्ण श्राज गोपियों के साथ चिनोद- 
पूर्ण क्रोड़ाएं कर रहे हैं, से हो कल चहाँ चले जाएँगे, जहाँ से निकट होते 
हुए भो, वे उनके पास कभी नहीं आयेंगे । मथुरा से ब्रज दूर नहीं है, यह तो 
और भी बड़ा प्रलोभन था कि कृष्ण बीच-बीच में न्रज की सेर करने श्रातते, 
पर वे कहाँ श्राए ! कृष्ण का यह ब्रत कितना कठोर था कि वे समीप रहते 
हुए भी अपनी प्रेम-पान्न गोपियों से एक जन्म को विदा हो गए। कभी दूसरी 
वार न मिले। इससे कृष्ण के निलिप्त रूप की ही भलक मिलती है। 

बहुत-से सज्जन ऐसे हे जो लाक्षरिषिक श्र्थ को ही प्रसुख मानते हैं । जंसे 
चोली-बन्द तोड़ने का अर्--चोला, बन्धन या शरीर-बन्धन तोड़ना सहज हो 
वना लेते हैं जिससे श्रर्थ की भ्रतुरुपता भी भ्रा जाती है । संस्कृत में तो एक- 
एक शब्द के भ्रनेक-प्नेक भ्रर्य किये जाते है। धातुश्रों का इतना लचीला 
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स्वरूप है कि जिधर चाहें घुमा लें । लोगों को अपने-अपने ईप्सित श्र तक 
पहुंचने की बहुत-सी सुविधाएं हैं । 
लाक्षणिक श्रर्थ की चर्चा करते हुए हम कह चुके हैं कि कवि के द्वारा 
निर्दिष्ट न होने पर भी (काव्य-कला के विचार से कवि उसका अलग से निर्देश 
करना उचित नहीं समभेगा) विचक्षण और सुबुद्धि पाठक श्रपनी विद्या-बुद्धि 
के अनुसार दूसरे श्रथ को प्रहण करते हैं, परन्तु इस विषय में हम यह भी कह 
, चुके हैं कि कवि का श्राशयय समभकेर ही ऐसा करना चाहिए, उसके विरुद्ध 
नही । इसके अतिरिक्त यह प्रतिबन्ध भी सामना चाहिए, कि लक्ष्य प्र्थ काव्य 
की स्वाभाविक सरसता का बाधक न हो, उसे द्विग॒ुणित काम्य बना देता हो । 
संस्कृत के श्रलकार-शास्त्रियों के श्रनुप्तार लक्ष्य अर्थ को कवि-प्रौढ़ोवित सिद्ध होना 
चाहिए पर यहाँ इसकी कोई विशेष आवश्यकता नहीं हैं। बिलकुल नवीन संकेतों , 
हारा भी लक्ष्य का निर्देश किया जा सकता है यदि उसमें उचित स्वाभाविकता 
और अर्थ-प्रवणता हो । एक-एक शब्द की व्युत्पत्ति के सम्बन्ध में खींच-तान 
करके जो शर्थ गढ़े जाते हैं, वे श्रथं की रमशीयता का अपहरण क्र लेते हे । 
लक्ष्यार्थ तो वह श्रेष्ठ है जो काव्य से श्राप-ही-प्राप प्रकट होता जान पड़े । उदा- 
हरण के लिए कृष्ण के होली खेलने का यदि कुछ रूपकार्थ लिया आय तो वह 
'होली' शब्द के श्रथे में बेठने की बौद्धिक क्रिया द्वारा नहीं, बल्कि होली का जो 
एक चित्न॑ भावना रूप से हमारे मन में बना हुआ्आा है, उसी से चह लक्ष्य श्र 
उद्भूत हो जाय । इसी में काव्य को शोसा है ओर इसी से उतस्तका द्विगुणित 
आनन्द प्राप्त हो सकता है । 
हिन्दू विचार-धारा की जो शास्त्रीय- प्रणाली है उसके अ्रनुसार कृष्ण का 
अवतार लाक्ष रिकक है, उसकी सब लीलाएँ लाक्षणिक हे--लीला का भश्रर्थ ही है 
लाक्षणिकता--भौर उनके दिव्य जन्म-कर्म “को हम श्रपनी लौकिक दृष्टि से 
देख ही नहीं सकते । अतः इसको श्रावश्यकता नहीं कि काव्य को स्वा- 
भाविक गति में विक्षेप करने वाले फिसी-त-किसी लाक्ष णिक अर्थ को प्रहण 
ही करें । तथापि स्वतन्त्रता तो सब को है ही झौर दाश्ंतिरिको की ऐसी रुचि 
भी होती है । 
चेगाु-गीत--सूर ने छुरलो- के सम्बन्ध' में बहुसंस्यक पद कहे है। सूर 
' ही नहीं, भारत की श्रनेक भाषाश्रों के बहुत से भक्त-कवियों ने कृष्ण की वंशी 
- की सोहिनी शवित का गाव किया है। मल में यह प्रसंग श्रोमद्भागवत में 
श्राया है जहाँ उसे वेणु-गीत कहते है । उत्तर भारत के भ्रसिद्ध मतप्रवर्तेक, सुर- 
दास के दीक्षागरु श्रीमहल्लभाचार्य जी ने भागवत की अपनी सुबोधिवी नामक 
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टीका में उतत वेण-गीत की ध्यास्या फरते हुए लिखा है कि वेण-गीत से 
भगवान्‌ फे नामात्मक ओर रुपात्मक स्वरूपों में से नामात्मक स्वरूप का बोध 
होता है। सच ही है क्योकि घेणु तो स्वर वाली पंशी है जो घुखर होकर-- 
चित्रवत्‌ रूप दिखाकर महीं--भ्रपना प्रभाव उत्पन्त करती है । हंष्ण के द्वारा 
गीत होने के कारण यह घेणु-गीत चराचर फो मोहने वाला भ्ोर उन्हे एक 
प्रशेष में तन्‍्मय फरके शेष का मोह छड़ा देने बाला सिद्ध हो जाता है। सगीत 
की. प्रशंसा यूरोप के कला-मर्मज्ञों ने भी कम नहीं फी है। प्राचीन यूनान में 
संगीत फा रहस्य समझा गया था, यहीं से श्रन्य पर्चिमी देशों में भी उसका 
प्रसार हुआ था। प्रसिद्ध भ्रग्नेज निवन्ध-लेखक स्टिवेंसन ने सगीत देव (/08॥) 
फे वेण (7[08) का माहात्म्य कहते हुए लिखा है कि इससे तो हे-श्ोए, 
भय-प्राह्माद दोनों प्रकार फी ध्वनियाँ निकलती हैं। महात्मा वल्लभाचार्य ने 
घेणु फी घ्युत्पत्ति बतलाते हुए 'व” से उस ब्रह्म-सुख को प्रहण किया है जिसके 
सामने 'ह संसार का सुख 'प्रण! नगण्य बनकर लुप्त हो जाता है। इस प्रकार 
कृष्ण फी वेण, ब्रह्म-सुख में लोन फरने का वह साधन है जो निस्प्ताधन जीवों 
को भगवान्‌ का भ्ाशीर्वाद रूप प्राप्त होता है। 

श्री वल्‍लभाचाय ने वेणु-गीत की एक विस्तृत विवेचना भी की है, परन्तु 
उससे यहाँ प्रयोजन नहीं । महात्मा सूरदास स्वय ही उन श्राचार्य के शिष्य थे 
प्रतः यह समझता पभरसंगत नहीं कि भागवत के वेणु-गीत की श्राचार्य-कृत 
ध्यास्या उन्हें उपलब्ध हुई श्रौर उनके 'सुरसागर' के पदों में उसकी छाप 
पड़ी है । 

जहाँ तक कविता का प्रयोजन है, कवि के य पद पुर्ण रूप से सरस हुए हैं, 
जिनसे वह घ्यंजित है कि सुर स्वय तो संगीतज्ञ थे ही, संगीत के रहस्य से भी 
प्रवगत थे। प्राचार्य बल्लभ के मुख्य गायक होने के कारण श्ौर स्वयं दृष्ठि- 
दक्ति से रहित रहने के कारण सूर को गीत की श्रनन्य साधुरी में मग्न होने के 
झदसर यो हो घुलभ थे, फिन्‍्तु वे तो उच्चकोटि के भक्त प्रोर कवि भी थ । 
जब विहारी-जसे केवल कला-मर्मज्ञ के हृदय फो “तन्त्री-नाद कवित्त-रस” का 
प्रास्वाद मिल चुका था, तव सूर को वह कितना अश्रधिक नहीं मिला होगा। 
कवि ने इस प्रसंग फो लेफर इतनी अझनेक-अरनेक नवीन उदुभावनाएँ की है कि 
इस विषय में शंका नहीं होती कि वह संगीत के रस से सिक्‍त तो थे ही, 
दंशी फी उस ध्वनि से भी पूर्ण परिचित थे जो नाम-रूप से भगवान फा 
प्रास्यान करने में लगी हुई है। यह वांस की बाँसुरी इतना महत्त्व प्रधिकृत कर 
ले कि स्वयं कृष्ण इसके त्रश में हो जायें, फिर यह जंसे चाहे उन्हें नचाए, 
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अपने सामने गोपिकाओं को भी, जो कृष्ण की प्रारा थीं, भ्रवहेलना कराए, वह 
भ्रसाधारण बाँसुरी रही होगी। नाम की सहिमा बहुतों ने कही है, स्वयं 
तुलसीदास ने उसके वर्णन में बड़ी तन्‍्मयता का प्रदर्शन किया है, परन्तु सुर 
ने कृष्ण की वशो को नाम का प्रतीक सानकर काव्य-जगत्‌ में एक दूसरे हो 
प्रकार की परस रमणीय सृष्टि की है। तुलसीदास ने तो राम के ताम को 
स्वयं राम से बढ़कर माना है, परन्तु उनके चाम-गुण-गान में केवल विश्वास 
करना पड़ता है; स्वतः हम पर अधिकार करके वह श्रपना परिचय करा दे, 
ऐसी बात कम ही है । तुलसीदास को नाम-माहात्म्य कहने में उपदेशात्मक-शैली 
का प्रश्नय लेना पड़ा है। जैसे : 

राम एक तापस-तिय तारी। नाम कोटि खल कुमति सिधारी ॥ 

रिषि हित राम सुकेतु-सुता की | सहित सेन सृतत कीन्ह बिवाकी ॥ 

सहित दोष दुख दास दुरासा | दरइ नाम जिमि रवि निसि तासा ॥ 

भजेउ राम आप भव चापू। भव-भय-भंजन नाम-प्रतापू ॥ 

नाम-प्रसाद सभू अविनासी | साज अश्रमगल मंगल रासी ॥ 

परन्तु यह वर्णन काव्य-हृष्टि से विशेष मासिक नहीं है, क्योंकि नाम को 
जो-कुछ महिमा उक्त पदों में कही गई है उसे हम इतिवत्त के रूप में ही प्रहण 
करते हैं। नाम के प्रसाद से ही "कोटि खलों की कुमति सूधरी” है और 
“शिवाजी अमंगल साज धारण कर भी मंगल-राशि” बने हुए हैं, इन तथ्यों 
पर हमारी बुद्धि ही पहुँच पाती है, हमारी भाव-सत्ता का इससे सीधा 
सम्बन्ध स्थापित नहीं होता परन्तु सुर के वबश्ी-प्रसग' में पुर्ण भावात्मकता 
का योग है। 

सर की चश्ी इस हृष्टि से अधिक प्रभावशालिनी हुई है। एक तो वह 
संगीत की सृष्टि करती है जो स्वयं ही परम मोहक है । फिर कृष्ण श्रपने क्‍ 
श्रधरों पर धारण करके उसे जो सम्मान देते, उसके सामने श्रन्‍्यों की जो उपेक्षा 
करते, उसके लिए एक पेर से खड़े रहकर जो अनुराग दिखाते हैं, वह सब 
प्रत्यक्ष वर्णन द्वारा हम पर विद्येष प्रभाव डालता है। तुलसी की नाम को 
महिमा तो बृद्धि-प्राह्म है; किन्तु सुर की बंदी की महिमा श्राँखों के सामने 
दिखाई देती है। तुलसी का नाम-माहात्म्य भक्तों के लिए सान्‍्य है, परन्तु तूर 
की बंशी-ध्वनि अ्रधिक व्यापक क्षेत्र में, श्रधिक सरस रीति से, श्रधिक स्पष्ट 
प्रभाव दिखाती है । 

परन्तु यह प्रइन यहाँ श्रवश्य उठता है कि वेणु-गीत-सस्बन्धी ये सुर के 
पद भगवान्‌ के नाम का ही लक्ष्य रखते हैं, इसका प्रमाण एक-मात्र वल्लभा- 
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चार्य की उक्त व्याख्या ही मान ली जाय या भर कुछ । सूरदास वल्लभाचार्य॑ 
के शिष्य भ्रवश्य थे, परन्तु वे कवि श्लौर गायक थे,, दाशंनिक पण्डित नहीं ! 
तुलसीदास ने तो स्पष्ट द्ाव्दो में नाम का माहात्म्य कहा है, परन्तु सूर तो 
लक्षणा द्वारा ही इस प्रकार का बोध कराते हैं। तो क्‍या सूर की यह प्रणालो 
तुलसी की श्रपेक्षा श्रधिक दुरूह नहीं ! 

बात यह है कि कविता की हृष्ठि से सूर के मरली-सम्बन्धी पदों का लाक्ष- 
णिक श्र श्राववयक नहीं है। जिस रूप में उन्होंने वंशी का परिचय दिया है 
श्रौर उसके प्रति गोपिक्राश्रों की श्रसूषा श्रादि भाव दिखाए हैं वह यो भी सत्‌- 
फाव्य का रूप है। कोरे बाँस की बाँसुरी, जिसमें छेंद-ही-छेद हैं, कष्ण की 
इतनी प्रिय बन जाय और प्रिय बनकर चराचर पर अ्रधिकार कर ले, इससे 
जिन रहस्यो का सफेत होता है वे स्वय ही सरस रहस्य हैं। इन्हीं फा श्राधार 
लेकर भकतगण लाक्षरिणक श्रर्थ तक पहुँरते हैं भौर द्विग॒रितत श्रानन्द उपलब्ध 
करते हूं । 

भकक्‍त-जनो के लिए तो तुलसीदास की 'नाम-महिसा' और सूर की 'घुरली- 
साध्री' दोनो में ही समान स्वाद है, परन्तु काव्य के विचार से लोग सुर के 
इन पदों को श्रधिक पसन्द करंगे। सूर की वज्ञी में नाम की सहिसा पश्रधिक 
सुरोली होकर व्यंजित होतो है। नाम का सौन्द्य-पक्ष इसमें श्रधिक खिला है। 
तुलसी के नाम-गुण-गान में निउछल उद्गारो का एक स्वच्छ प्रवाह है भौर 
विश्वास की ऐसी लयकारी तरग है जो बिना सूचना दिए ही श्रपनी श्रोर खींच 
लेती है, किन्तु सूर की वंज्ञी-ध्वनि में वह मोहिनी-लय है जिसमें स्वेच्छा से ही 
जीव लीन होते, स्वेच्छा से ही तन्‍्मय हो जाते है । 

रास--रास एक मडलाकार नृत्य का नाम है जिसमें बहुत-सी नतंकियाँ 
भाग लेती हैं। प्रत्येक प्रकार के नृत्य एक विशेष भाव-उद्बेक के प्रतिफल होते हैं, 
रास तन्मयता के प्रवल उद्देक का प्रतिफल माना गया है। गोपिकाएं क्षष्ण में 
इतनी तन्‍्मय हो उठी हैं कि वे उनसे वियुक्त होकर एफ क्षण भी नहीं रह 
सकतीं । कृष्ण के रूप पर वे इतनी मुग्ध हैं कि सदा उन्हीं का दर्शन चाहती 
हैं। प्राकर्षण का यही विकास श्रपनी चरम श्रवधि में रास का रूप धारण 
फरता है। वे सव शरत्समय की एक चाँदनी रात में कृष्ण की बंशी सुनकर 
उत्कठित हो उठीं, श्रपने को सेंभाल न सकीं, सब श्रपने-अपने काम-काज 
छोड़कर दौड पडीं। भागवत्‌ में इस श्रवसर की विस्तृत कथा है। कृष्ण ने 
गोपियों को पहले सना किया। उन्हे समझाया कि परिवार का लालन-पालन, 


श्र, 


पति की सेवा, ये गृहिस्ियों के उत्तम धर्म हैं। इन्हे छोड़कर श्रन्य का सेवन 
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कुल-कामिनियों के लिए उचित नहीं है। इस भयावह कार्य से श्रयश मिलेगा । 
तुम्हें श्रपने-अपने घर जाकर श्रपना-श्रपना ग्ृह-कार्य करना चाहिए और यदि 
मुभसे प्रीति है तो घर में मेरा ध्यान करो, मेरा कीर्तत करो, उसमें इतना 
अ्रधिक सुख पाश्रोगी, जितना मेरे समीप रहकर यहाँ नहीं पा सकतीं । 

गोपियों ने स्पष्ट उत्तर दिया कि हम तो लोक-परलोक की परवाह नहीं 
करती! झापके लिए हमने घर्म-कर्म सबका पालन किया। क्या वर्णाअ्रम धर्म, 
अ्राचार-विचार श्लौर कर्म के सन विधान आपके पाने के ' लिए ही नहीं हैं 
क्या आपके मिल जाने पर भी वे सब बने हो रहते हैं ? हम तो ऐसा नहीं 
समभतों । किन्तु श्राप यदि श्राज्ञा देते हैं कि हम श्रापको छोड़कर चली जायें 
तो कृपया आप हमें इतती शक्षित भो दीजिए कि हम अपने परों को आपसे 
विमुख होऋर चलने की प्रेरणा कर सकें। वह शक्ति हममें नहीं है । 

तब जेसे तारिकाश्रों से घिरे हुए शह्यांक दीप्तिमान होते हैं वेसे ही उत्फुल्ल- 
मुखी गोपिकाशओ्रों से परिवेष्टित कृष्ण की रोस-लीला आरम्भ हुई। कृष्ण 
फी रास-लीला के सम्बन्ध में भी अ्रनेक प्रकार के संशयात्मक प्रश्न किए जाते 
है, परन्तु भ्रधिकांश प्रदन करने वाले संगीत, नृत्य श्रादि कलाझं के रहस्य से 
परिचित नहीं होते । संगीत की ही भाँति नृत्य भी तन्‍्मयता का साधन है। 
जीवन की भिन्‍न-भिन्‍नत जटिल समस्याश्रों से चित्त को एकाग्र करने का श्रभ्यास, 
विषमता के ऊपर साम्य स्थापित करने फी चेष्ठा एक ऐसी संगीतभय स्थिति 
को उपस्थित करती है जो शाँति श्रौर श्रानन्द का कारण होती है । भारत के 
दार्शनिकों ने तो प्रलय में भी लय का श्रतुसंधान क्रिया, जिससे प्रलयंकर का 
तांडव भी नृत्य की कोटि में परिगरित हो सका। विचार करने से यह सबको 
प्रनुभव होगा कि संगीत झोर नृत्य का यह रूप जोवत की विशेष उनन्‍्तरत साध- 
नाश्रों का प्रतीक है । कलाशों को जब इस हृष्टि से देखा जाय तब उनका भर्म 
प्रहदा किया जा सकता है श्रौर तब नृत्य श्र संगीत के उस प्रचलित रुप की 
निक्ृषष्टता भी समझ में श्रा सकती है, जिसके कारण बहुतों को कला-मात्र से 
विरक्ति होने लगी है। जो लोग कृष्ण को रास-लीला का यह कहकर विरोध 
करते हैं कि कृष्ण को नट बनकर यह निम्न झादर्श समाज के सामने न रखना 
चाहिए था, वे नृत्य के वास्तविक रहस्य को पहले समझ लें। 

“परन्तु भागवत मत के श्रभुसार नृत्य (रास) जीवन का केवल एक परि- 
माजित विकास ही नहीं है, वह तो जीवन की सभी साधनाप्रों की श्रन्तिम सिद्धि 
है। गोपिकाओं ने जन्म-भर श्राचारनिष्ठ रहकर पूर्ण धर्माचरण करने के 
उपरांत मानों उसी धर्मचर्या के श्रन्तिम निष्कर्ष के रूप में कृष्णा के साथ रास 
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रचा है। इसका वही भ्रथं है जो गोपिकाएँ कृष्ण से निवेदन कर चुकोी हैं। 
संसार के सब श्राचार उन्हों के निमित्त है भ्रौर उनके मिलते ही ने सब छूट 
जाते हैं । मनुष्य जो दुनियादारी में पड़कर माया का वन्धन स्वीकार करता है 
वह भी इसी हेतु से कि एक दिन इससे छुटकारा मिलेगा । सनुष्य के लौकिक 
धर्म-कर्म निमित्त-मात्र हैं। इस निर्ित्त के श्रंतःकरण में जो चरम ध्येय निहित 
है वही मानो कृष्ण श्रौर गोपिकाश्ों के रास के रूपक (लीला) से प्रकट किया 
गया । 

इस विचार से रास फो पुर्णेतः श्राध्यात्मिक रूप, मिल जाता है जिसका 
झौर शभ्रधिक स्पष्टीकरण भागवत में किया गया है । गोपिकाएं कृष्ण के 
साथ तनन्‍्मय होकर विहार करती है, मानो जीव श्रपने सब बन्धनों से मुक्त 
होकर भ्रपने स्वरूप (कृष्ण) को पहचानता है और उसी झानन्द मे विभोर 
होकर क़ोड़ा फरता है । वहाँ कृष्ण और गोपिकाएँ दो नहीं रहीं, एक ही हो 
गईं । भागवत में इस एकता पर टिप्पणी करते हुए लिखा गया है कि ज॑से 
बालक श्रपने प्रतिबिम्व को लेकर क़ीड़ा करता है, वेसे ही भगवान रमापति ने 
हास्य-प्रालिगनादी द्वारा ब्रज-सुन्दरियों के साथ क्रोड़ा की थी । श्रात्माराम होते 
हुए भी उन्होने श्रनेक रूप करके प्रत्येक गोपी के साथ पृथक्‌ू-पुथकु॒ विचरण 
किया था । यह खेल ईश्वर ही कर सकते हैं; कोई भी मलुष्य इसका श्रनु- 
करण कदापि नहीं कर सकता । 

यो तो कला-विवेचन फी हृष्टि से भी नृत्य आदि कलाएँ श्रपने सौलिक 
रूप में कामोहीपक नहीं हैं, वरन्‌ सात्विक आनन्द के सहज उद्रेक से इनकी 
उत्पत्ति होती है श्रोौर ऐसे ही श्रानन्द को निष्पत्ति भी ये करती है, किन्तु 
श्रीमद्भगवत में इन्हें नितांत झ्राध्यात्मिक श्रोर श्रलोकिफ स्वरूप दिया गया 
है। भवतवर सुरदास की भावना भी भागवत को भाँति ही दिव्य साननी 
चाहिए । 

अ्मर-गीत--भीकृष्ण कस का बुलावा पाकर ब्रज-भूमि से मथरापुरी चले 
गए । जाते समय उन्होने कहा था कि वे शीघ्र ही लौट आयेंगे; इसी श्रासरे 
सारे मोप-गोपी बहुत दिनो तक उनकी प्रतीक्षा करते रहे; इस आशा में कि 
ये प्राने फो कह गए हैं तो भ्रवध्य श्रायेंगे। परन्तु जब बहुत दिन हो गए और 
कृष्ण न श्राए तब उनकी बेचे नी बढ़ी श्रोर उन लोगो ने सथुरा जाने वाले 
पथ्थिकों के हाथ श्रपने सन्देश भेजे श्रोर उनका सस्वाद सेंगाया । यशोदा ने भी 
सन्देश भेजा; गोपियों ने भी भेजा ! पर किसी का कोई उत्तर नहीं झाया । 
इससे समस्त ब्रज-मण्डल में शोर उत्कण्ठा बढ़ी । पयिकों का मथुरा से उस राह 
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शाना-जाना भी कठिन हो गया, क्योंकि सन्‍्देशों की संख्या बढ़ चली और 
पथिकों का राहु चलना भी दृभर हो गया। बन्नजवासी जब सब प्रकार से निराश 
हो गए, तब उनका दुःख भीतर-ही-भीतर उनकी श्रात्मा को घेरने लगा। गोषों 
के बालक पेड़ों पर चढ़कर दूर तक कृष्ण की राह देखते, गोपियाँ अ्रपता श्रसह्य 
सन्देश पक्षी, पवन, भेघ श्रादि द्वारा भेजने का प्रयास करतीं । यह सब उपाय 
भी व्यर्थ हो गए । तब तो गोपियों के अ्रभु-जल से उस प्रदेश में दुःख की 
सरिता बह निकली । गोपाल-बाल बिना अन्न-जल के दिन व्यतीत करने 
लगे, गायों ने दुःख से रेभाना आरम्भ किया। जड़ प्रकृति भो एक बार शोकातुर 
झौर विकल हो उठी । यमृना क्ृष्ण के वियोग में नीली पड़ गई । कुख्जें 
एकान्त में दीघं-उच्छवास लेतों, बेलियों की आँखें भर आईं, हाट-बाट श्रब 
धन्य पड़ गए । 

उधर कृष्ण ने रंग-भूमि में कंस का वध किया और प्रजा द्वारा वे राजपद , 
पर श्रभिषिकत किये गए । राज-काज के उत्तरदायित्व के कारण उन्तका श्रधिक 
समय उसी में व्यतीत होने लगा । कंस की एक कुरूप कूबरी दासी कब्जा से 
प्रसन्‍न होकर कृष्ण ने गोषियों की सुध-ब॒ध खो दी । कृष्ण के जीवन की धारा 
अरब गोप-गोपियों के विनोदसय उपकूलों पर कल-कल छल-छल न करती हुई, 
अधिक गम्भीर शोर श्रधिक प्रशान्त होकर बह रही थी । परन्तु प्रइन तो यह 
था कि कृष्ण के जीवन के साथ-साथ भोप-गोषियों का जीवन कंसे बदल जाता ? 
वे तो श्रपती उसी वनस्थली में उन्हीं स्मुतियों को साथ लिये समय वाहित कर 
रही थीं । कृष्ण महाराज हो गए थे तो क्‍या हुआ, यशोदा के लिए तो वे वही 
कू बर कन्हैया' भ्ोर गोपियों के लिए तो वे ही नटनागर थे। तब समस्या यह 
खड़ी हुईं कि 'कृष्ण क्या उपाय करें जिससे उघर उनके लोकोत्तर-चरित्न का 
भी विकास हो, उधर ब्रजवासियों का भी समाधान हो । 

सधुर भाव से कृष्ण की उपासना करने वाले कवियों और गायकों के 
सांसने भी यह समस्या उपस्थित थी, शोर सुर के सामने भी, कि आगे कृष्ण- 
काव्य की कोन सी दिद्या बदली जाय । झ्ब तक कृष्ण के साथ ब्नज के निवा- 
सियों ने जो रंगरेलियाँ की थीं उनकी एक प्रकार से हद हो चुकी थी । श्रब 
कंस का वध करके फिर कृष्ण ब्रज लौट आते श्रथवा बीच-बीच में न्रज-सण्डल 
में दर्शन दे जाते तो इससे न तो काव्य को कोई विशेष चमत्कार प्राप्त होता 
न जीवन के किसी नवीन पक्ष पर प्रकाश पड़ता । भक्तों की भावना भो इतनी 
क्षुद्र नहीं थी कि संयोग-सुखत में ही उन्हें तृष्ति मिलती । जो कृष्ण श्रभी उस 
दिन तक बन्नज में श्रपनो ललित लोलाझों के द्वारा जत-जन में तवीत प्राण, और 
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प्राश-प्रांस में नवीन उसंग भर रहे थे, श्राज यदि फिर वहाँ श्रायें और 
ग्राकर बस जायें तो भ्रच्छा, या वहाँ न आकर श्रपने वियोग में वहाँ के एक- 
एक कंठ से उत्कठित उद्गार सुनने का अ्रवसर दें, तो श्रच्छा ? कवियों भ्रौर 
सन्‍्तो ने मिलकर यही निर्णय किया है कि दूसरी बात ही श्रधिक मामिक है, 
कृष्ण के चरित्र की श्रतोकिक भाँकी दिखाने में श्रधिक उपयोगिनी है । 

परन्तु कृष्ण गोपियो की अवसानना करके उन्हे छोड़ तो सकते नहीं थे । 
उनके प्रति उनका उमडता हुआ अनुराग तो कभी सुख नहीं सकता था। कोई 
भी श्रपन प्रियनन को विसार नहीं सकता, फिर क्ृष्ण-ऐसे प्रेमी-गोपिकाशों- 
जसी प्रेमिकाओों को कंसे विसार देते ? वे इसी चिन्ता में निमग्त थे कि उन्हें 
उद्धव नामक एक ब्रह्मज्ञाती महापुरुष मिल गए। ये कृष्ण के सखा थे, पर 
इन्होने कृष्ण के प्रेम-कातर स्वभाव को कितना पहचाना था यह वे ही जानें । 
जब कृष्ण ने इनसे गोपियों की कथा कही, तो इन्होने कृष्ण से कहा कि यदि 
श्राप कहें तो में त्नन जाकर उन सबको समभा श्राऊं कि वे श्रापके पीछे हैरान 
ने हों, निगु णा निराकार ब्रह्म का ध्यान श्रारम्भ करें । जिस व्यक्त ने ऐसी 
बात कही वह न केवल हृवयहोन होगा; शास्त्रों के यथार्थ तत्व से प्रनभिज्ञ, ब्रह्म 
के सगुण श्र निगुंण रूपो में कृत्रिम भेद करने वाला भी ठहरता है । उसने 
न सगु रा ब्रह्म का स्वरूप पहचाना, न निगु रा ब्रह्म का, त उसने भगवान्‌ के 
अ्रवतार रूप की महिमा समभी । 

सुर ने इस सम्पुरां प्रसंग को एक अत्यन्त श्रनूठे विरह-काव्य का रूप दिया 
है, जिसमें श्रादि से श्रन्त तक ब्रज को दु.ख-फथा कही गई है। इस कथा के दो 
भाग हो जाते है । एक तो उद्धव के सन्देश जाने के पूर्व को वियोग-कथा, 
जिसमें विरह-दशा के प्रायः सभी वर्णन और विनय, उपालम्भ श्रादि हैं; भौर 
दूसरा उद्धव तथा गोपियों का वार्तालाप जिसमे प्रेम की अ्रनन्य तन्मयता 
सर्वत्र ध्वनित हुई है । इस वार्तालाप के सम्बन्ध में बहुत से लोगो ने श्रपनी- 
प्रपनी धारणाएँ प्रकट की हैं, जिनमें एक यह है कि इसके द्वारा महात्मा सुर 
ने सगुण ब्रह्म का निरूपण और निगुण का खंडन किया है। एक और 
वैचित्र्यपुर्ण भ्ालोचना, जो इस विषय में की गई है, यह है कि धर ने इसके 
द्वारा उस चिरकाल से चले श्राते हुए पांड पर प्रहार किया है जो पडों, 
पुरोहितो श्रौर पुजारियो के प्रचार का प्रधान विषय रहा है, जिससे उनका 
गुरुडम का गढ़ ढहकर गिर पड़े । ब्रह्म को व्यापक, श्रविनाज्ञी श्रादि मानकर 
भोर व्यक्षित को क्षुद्र बताकर उसका विकास रोक देना जिन्हे इष्ट था, उन 
धर्माचायों के विरुद्ध सुर ने यह श्रान्दोलन उठाया । इसके द्वारा गोपियों मे 
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कृष्ण. की पूजा का भाव प्रतिष्ठित किया--जो कृष्ण श्रपने समय के नेता के 
रूप में फार्य कर रहे थे और वास्तव में श्रपने उपकारी कार्यों के कारशा पृष्य 
थे। जीवित कृष्ण फो--लोक-कल्याण ही जिनका ध्येय था--छोड़कर ग्रज्ञात 
के पीछे भटकते फिरने से कुछ लाभ नहीं है । इसी मर्म की शिक्षा उद्धव-गोपी 
प्रसंग में दी गई है, यही उक्त अभिनव झालोचकों की आलोचना का 
निष्कर्ष है । 

वास्तव में सुर का प्राशय न तो निगुण ब्रह्म के विरुद्ध सगण ब्रह्म की 
प्रतिष्ठा करता था ओर न उन्हें पडों, पुजारियों श्लौर पुरोहितों के विरुद्ध किसी 
प्रकार का आन्दोलन उठाना था। थवि हमें सुर की कविता के साथ न्याय करना 
है, तो हम सबसे पहले प्रसंग को समझने का प्रयास करें। सुरसागर का फाव्य 
कृष्ण की रास-रचना करके उन्हें मथुरा भेज चुका है । श्रानन्‍्द की श्रन्तिम 
अवधि के उपरात्त श्रवसाद के दिन श्राए हैं: कृष्ण सथुरा से ब्रज नहीं भ्राते, 
न बहुत दिनों तक कोई सन्देश ही भेजते हैं। यह गोपियों के पक्ष में कृष्ण की 
ऐसी निष्ठरता है जो काव्य का सुन्दर वियय बन सकती है । यदि इस निष्ठुर 
परिस्थिति में गोपियाँ ऋष्ण के बिना श्रपते को निरवलम्ब पाती है श्रौर इस 
निरवलस्ब दशा सें भी वे दूसरे किसी का झ्राश्नय नहीं चाहतीं--अ्रन्त तक कृष्ण 
की ही बनकर रहेंगी, चाहे जो हो जाय--तो यह क्वितनी बड़ी प्रस की साधना 
नहीं है ! चह प्रलय«घन्य है जो निराश, पीड़ित, लांछित प्रेमिका के हृदय में 
अपने प्रेमी के प्रति जागृत रहता है; वह चिष्ठा श्रभिनन्दनीय है जो एक की 
होकर दूसरे का सुख नहीं देखती; वह ब्नत बंध है मृत्यु का सामना करके 
अमर बनता है । 

जो कृष्ण ब्रजभूसि के इतना निकट रहते हुए भी वहाँ श्राने का नाम नहीं 
लेते, वे किस “निगु रण से क्या कम हैं ? जिन्होंने भोली-भोली गोपियों को प्रेम 
के पाश में बाँधकर फिर वियोग के पारावार में डाल दिया है उनकी निष्ठुरता 
की कया 'अ्रवधि' है ? परन्तु सूर का श्राशय निगु रण, निरवधि ब्रह्म का सण्डन 
करना ही नहीं था । वे तो कृष्ण को श्रलोकिक लोक-लीला के साथ-साथ 
गोपों का, गोपियों का, भक्तों का--स्वयं भ्रपना--तादात्मय स्थापित कर रहे 
हैं। संयोग की मधुर मुरली बजाने के बाद श्रव वे विरह के प्रभ्ु-जल से कृष्ण 
का अ्रभिषेक करने चले हैं। किन्तु वियोग की इस तप्त चायु में सभवतः संयोग 
से भी अश्रधिक प्रेम ओर शआ्आानन्द के परमाणु उच्छवसित हो उठे हैं । यह प्रेम 
और यह श्रानन्द काव्य में हृश्य नहीं है, अ्रहृश्य रूप से ध्वनित है श्रोर यह उन 
कृष्ण के प्रति है जो पास ही मथुरा में रहते हुए भी 'झहृदय' बन गए हैं। कोन 
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कह सकता कि गोपिकाएँ उस 'ग्रहह्य/ की उपासिका नहीं थीं ! कृष्ण तो 
एकाघार में सगुण्य और निग्‌ ण दोनों हैं, कोई उनका निर्वेचन करे फिर भी 
थे प्रनिवंचनीय हैं। सुर के श्याम को जो इस रूप में नहीं पहचानते थे ही 
सगृण-निगु ण-सम्बन्धी भंगड़ों में सिर खपाते हैं । 
पंडों, परजारियों भोर पुरोहितों वाला प्रसग भी श्रपुर्व ही है। परन्तु खेद है, 
यह भ्राधुनिक दृष्टि सूर को प्राप्त नहीं थी। सार्वजनिक पूजा की कोई नई 
पद्धति सुर ने नहीं चलाई है, ब्रह्म को ध्यापक कहने से व्यक्ति फो क्षुद्र बन 
जाना पड़ता है यह भ्रति नूतन व्यक्तिवाद सुर को ज्ञात नहीं था, नहीं तो वे 
ऐसा प्रनोचित्य करते ही क्यों ? 
सीधी बात तो यह है कि सूर कृष्ण के उपासक थे श्रोर उन्हें सब-कुछ 
भानते थे। वे उनके, लोक-चरित के रमणीय श्रंश्ों का गायन फरने बेठे थे । 
प्रजभूमि के गोचारक, गोपी-वल्लभ #ष्ण ही सूर के उपास्य हैं। संयोग में भी, 
वियोग में भी, वे उन्हीं की एक-सातन्र कथा कहते हैं। जो कोई श्रपने श्राराध्य 
की व्यापक भावना करेगा वह सभी परिस्थितियों में उनकी भालक देखकर 
छुग्ध होगा । काव्य की दृष्टि से भी सूर को नवीनता की खोज करनी थी । 
उन्होने उद्धव के प्रसंग को उठाया श्लोर फथनोपकथन कौ प्रभावशालिनी शेली 
में श्रपने वे गीत गा चले जो पद-पद पर कृष्ण के प्रति श्रनन्य प्रीति की 
व्यंजता फरते और विरह-फाव्य की सरस धारा प्रवाहित करते हैं। 
उद्धव-गोपी-संवाद में, पूर्व पक्ष उद्धव का है श्रौर उत्तर पक्ष गोपियों का । 
पहले उद्धव ने ही कृष्ण को छोड़कर निगंण को प्रहरा्य करने की बात चलाई 
है । वैसी भ्रवस्था में गोपियाँ जो उत्तर देती हैं उसे उद्धव के निगुण पक्ष के 
समकक्ष सगृण पक्ष का प्रत्यक्षीकरण-सात्र समझता चाहिए। उसका यह श्राशय 
कहीं नहीं है कि गोपियाँ नियु ण ब्रह्म को नीचा दिखा रही हैं श्रथवा उसकी 
सत्ता हो नहीं मानतीं | यदि ध्यान देकर देखा जाय तो गोपियों के उत्तर सें 
केवल कृष्ण के प्रति उत्कद श्रनुराग की ही सर्वेनत्न ध्यंजना है; नि ण के खडन 
का उपक्रम उतना नहीं । निगुण के सम्बन्ध सें भ्रधिकांश में गोपियों की ऐसी 
उक्ितयाँ श्राई हैं: | 
“कह करों निरग॒न लेके हो, जीवहु कान्ह हमारे ।” 
“तहाँ यह उपदेश दीजे जहाँ निरयुन-ज्ञान |” 
“ये (निरमुन) बतियाँ सुनि रूखी।” 
इनमें कहीं भी निगुंण का तिरस्कार नहीं है, उसके निराकरण का तो 
प्रदवन ही नहीं ॥ केवल उसके शुष्क ध्यान, उसकी फष्ठ-साध्य साधना झादि का 
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ही पद-पद में उल्लेख है । 

ब्रज की सुललित लीलाझ्ों के उपरांत सुर ने यह क्लेशकर विरह की 
बृहत्कथा कही है, जो हिन्दी-साहित्य में बहुत श्रधिक महत्त्व रखतो है। अब 
जब साहित्य का श्रध्यपत्त व्यापक रूप से श्रारम्भ हो गया है, श्रनेक ऐसे प्रश्न 
उठते लगे हैं ओर उठेंगे जिनका उत्तर देनें के लिए नवीन श्ौर स्वतंत्र बद्धि की 
आवश्यकता पड़ेगी। कवियों का अध्ययत्त स्वतः ही श्रधिक गम्भोर भाव से 
करता होगा । श्रब तक तो भकक्‍त कवियों श्रोर श्वृद्भारी कवियों को श्रलग-भ्रलग 
कालो में डालकर एक दूसरे से सम्पर्क-विहोन रखने की व्यवस्था थी परन्तु 
श्र ये प्रइन भी निस्‍्संकोच पुछे जाने वाले है कि सुर आ्रादि भक्त थे, इससे क्या. 
प्रयोजन ? कया वे श्युद्भगरो नहीं थे ! श्रोर जिन्हें ग्राप श्द्भारी कवि कहते हैं 
उन्होंने भी तो राधा-कृष्ण का ही श्ृद्धार-बर्णंन किया है। फिर इनमें श्ौर 
उनमें श्रन्तर क्‍या है श्रौर क्यों न ये एक ही श्रेणी में रले जायें ? सरसागर 
की हस्तलिखित प्राचीन प्रतियों में नायिका-भेद के शीर्षक रखकर पद लिखे 
मिलते हैं, जिनके श्राधार पर यह कहा जा सकता है कि सुरदास ही हिन्दी में 
तायिका-भेद के प्राथसिक कवियों में है। इस विषय में श्रभी श्रनुसंधान की 
शआ्रावश्यकता है परन्तु जो तथ्य प्रकट हो रहे हैं श्रोर जिस स्वच्छुन्द पथ पर 
हिन्दी का काव्य-विवेचन चल पड़ा है, उसे देखते हुए यह हढ़ श्रतुुमान है कि 
केवल भक्त संज्ञा देकर ही सुर श्रादि की कोटि श्रन्य कवियों की कोटि से 
अलग नहीं की जा सकेगी। सूरदास भक्त थे या नहीं, यह तो इतिहास के 
विद्यार्थी के श्रनुशीलस का विषय है। बिहारी भक्‍त नहीं थे, यह भी हममें से 
कोई नहीं कह सकता। राज-दरबार में रहने के कारण ही कोई श्ृद्धारी और 
अ्रभवत मान लिया जाय, यह कोई तुक की बात नहीं है । 

यदि नायिका-भेद लिखकर सुर परम भक्‍त ओर महात्मा कहला सकते हैं 
तो वही फाम करने वाले दुसरे भी क्‍यों नहीं कहला सकते ? शअ्रपने-अपने 
काव्य-प्रन्‍्थों का प्रारम्भ करते हुए सुर श्रादि की भाँति श्रन्य कवियों ने भी 
मंगलाचरण किया है और राधा-कृष्ण को ही श्रपनी कवि-प्रतिभा उत्सर्ग करने 
की बात लिखी है। भकक्‍तों की भाँति इत्र कवियों ने भी सहसीरों पद्यों में गोपी- 
कृष्ण की ही लीला का वर्णन किया है। भ्राजकल, जब नित्य नई शैलियों से 
काव्य की समीक्षा की जाती है, तब बहुत से ऐसे समोक्षक भी सामने श्रार्यंगे 
जो इन श्यूड्रारी कवियों के छनन्‍्दों फो ईइवर-पक्ष में भी चरिताथ कर देंगे। 

बद्धि के इस विकट- विकास के सामने कविता का वास्तविक तथ्य-निरूपण 
करने का उपाय साहित्यिक मनोविज्ञान के अनुशीलन के श्रतिरिक्त दूसरा नहीं 
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दिखाई देता । सुर श्रादि भक्‍त-कवियों की स्वच्छ भावता (भवित) के उद्देक 
में और परवर्ती काल के कवियों की श्रधुकरण-प्रिय प्रणाली-बद्ध कविता में 
मनोविज्ञान के प्रत्येक विद्यार्थी को स्पष्ट श्रन्तर दिखाई देगा। नायिका-भेद 
हो या ऋतु-वर्णन, कवि की मनःक्षिया कहीं छिपी नहीं रहती । सुर व्यापक 
भावना के वास्तविक भक्‍त थे। उन्होंने कृष्ण की सयोग-लीलाओ में रस लिया 
था । तो वियोग-वार्ता में उसने भी श्रघधिक रस-वर्षण किया है। कोई भी उत्तर- 
कालीन शृद्धारोी कवि विरह-काव्य की रचना में इतना श्रधिक तल्लीन नहीं 
हुआ । जिस कवि ने कृष्ण को हाथ छुड़ाकर जाते देखकर यह कहने का साहस 
किया था कि हाथ छुड़ाकर भागना सहज है, पर हृदह से निकल जाना बहुत 
कठिन है--मर्द तब समभूंगा यदि हृदय से निकल जाओगे--उसकी कविता में 
श्राप इस जनश्रुति को प्रत्यक्ष करके देख सकते हैं। इत किवदन्तियो का श्रर्थ 
साहित्यिक मनोविज्ञान के विद्यायियों के लिए संग्रहणीय है। सुर के कृष्ण एक 
बार जब हाथ से छूटकर श्राँखों की श्रोट हुए, वियुक्त होकर चले गए--तब से 
श्रन्त तक सूर ने उन्हें हृदय से नहीं ही जाने दिया । सयोग में कृष्ण की म॒ति 
आँखों में थीं, वियोग में वह भ्रन्तस्तल के निगृढ़ प्रदेश में छिपाकर रखी हुई है। 
दशम स्कंध के _ भ्रन्त तक वियोग को समं-कथा है जिसको सूर जंसे भावनावान्‌ 
भक्त ही सहन कर सकते थे, फोरे श्द्धारी कवियों के लिए यह श्रसाध्य- 
साधन था । 
युग के मोलिक विचारकों श्रोर वास्तविक भावनावान्‌ कवियों कौ 
वाणी अपना स्वर अलग ही प्रकट करती है। पीछे से उनके अ्रतुकररा में 
अधिक अलंकृत, श्रधिक सजीले पद कहे जा सकते हैं। पर जो नवीन उपाए, 
जो नवीन मुद्राएँ, जो नवीन भाव-मूर्तियाँ--मो समस्त नवीनता, तल्लोनता 
झोर विश्वर भावना एक कवि में होगी वह दूसरे में नहीं ही होगी । सूर के पदों 
की अन्तिम पंक्तियाँ अ्रधिकांश में शात्म-निवेदद के रूप में श्रपती उत्कट- 
भावना का परिचय देतो हैं। केवल काव्य की हष्टि से इनकी कोई विद्योष 
झावद्यकता नहीं थी। परन्तु ये तो जैसे कवि की लेखनी से स्वतः हो उल्लि- 
खित हो गई है। थे न भी होतीं तो भी पुरे काव्य का श्रष्ययन करके प्रत्येक 
समीक्षक इस निष्कर्ष पर पहुँच सकता कि इस कवि ने सस्पुर्ण वासना-जन्य 
शुद्धार को भस्म करके लेखनी उठाई थी और इसके काव्य का एक-मात्र श्राशय 
अनन्‍्य भाव से भगवान्‌ की श्रलोकिक लोलाझों का सौन्‍्दर्य-चित्रण करना है। 
इस कवि ने कृष्ण को जैसी भावना की थी चह स्वयं उसकी ही थी। परम्परा घे 
प्राप्त साम्प्रदायिक भक्ति तो शुष्क बुद्धि के चक्कर लगाने का विषय बन जाती 


अव्न्‍लानस 
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है। पर जो भक्ति सूर की थी वह सन को, बुद्धि को, विवेक को, ज्ञान को--- 
सबको रुचि श्रोर सबके लिए हितकर सिद्ध हुईं। यों तो सूर की कविता-मात्र सें 
उनकी स्वच्छ, सजीव भावना विकसित हुईं। किन्तु इस विरह-काव्य में तो वह 
प्रतिदय मतोरम बनकर हम पर अ्रधिकार करती है श्लौर हम विनत होकर 
उसकी महिमा स्वीकार करते है । 


द 


काव्य-सोन्दर्य 


सूरदास जी फा सुरसागर केवल फाव्य ही नहीं है, वह धार्मिक काव्य 
भी है। धार्मिक प्रस्थ की हृष्टि से उसका सम्मान जन-समाज में तो है, किन्तु 
विद्वानों के बीच श्रक्सर इस विषय के विवाद उठा फरते हैं कि सूरसागर 
फी गराना धासिक काव्य-प्रन्थ के रूप में होनी चाहिए या नहीं ? धामिक 
काव्य के सम्बन्ध में इन विद्वानों के विचार बहुत-कुछ विलक्षरा हैं। श्रधिकांश 
लोगों का ऐसा ज़याल है कि त्याग, संन्यास प्लौर वेराग्य की शिक्षा देने वाली 
रचनाएँ ही घामिक काव्य कहला सकती हैं। इस हृष्टि से हिन्दी में कबीर 
श्रौर दाद श्रादि को ही धामिक कवि साता जा सकता है। तुलसीदास को 
हम इस श्रेणी में इसलिए स्वीकार कर लेते है कि उन्होंने नीति श्रौर 
सर्यादा-बद्ध रास के उदात्त चरित्र का चित्रण किया है। शेषांश में हम 
सर, मीरा झ्रादि की उन रचनाओं को भी घामिक काव्य कह लेते हैं 
जो भजनो के रूप में प्रचलित हो गई हैं तथा जिनमें किसी चरित्र-विशेष 
का उललेक नहीं । किन्तु जब श्रीकृष्ण के भ्नौर गोपियों के चरित्रो की बात 
आ्राती है, तब हमारे विद्वान्‌ लोग पशो-पेश में पड़ जाते हैं। वे या तो क्षष्ण- 
गोपी-चरित्र को श्रात्मा-परसात्मा का रूपक कहकर टाल देते हैं या फिर 
विरोधी श्रालोचना करने में प्रवृत्त होते हैं। ईश्वर की छीछालेदर” और 
'राधा-कृष्ण' के सम्बन्ध में निकले हुए ध्यंग्यात्सक लेख हिन्दी के पत्न- 
पत्निकाश्रो में प्रकाशित हो चुके हैं। थे दोनों ही दृष्टिकोश सुरदासजी के काव्य 
शोर उसको फलात्मक विशेषता्रों के श्रध्ययन में विशेष रूप से बाधक हैं। 
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इनमें से पहला, जो आरम्भ से ही सारे चरित्र को रूपक मान लेता है, काव्य 
के द्वारा उत्पन्न किए गए चारित्रिक भहत्त्त और उसके प्रभावों का अनुभव 
करने का भ्रवकाश ही नहीं देता । कवियों की कलाजन्य विशेषताएँ और काव्य- 
जन्य उत्कर्ष प्रदर्शित ही नहीं हो पाते, क्योंकि हम तो पहले से ही मान बैठे 
हैं कि राधा श्रोर कृष्ण में से एक श्रात्मा है श्र दूसरा परमात्मा । जहाँ मान 
ही लेने की बात हो, वहाँ कवि और कवि-कर्म की परीक्षा कंसे हो सकती है ? 
कवि-कवि में जो अन्तर है उसका श्राकलन फंसे किया जा सकता है श्रौर सच 
तो यह है कि उस दशा में काव्य भर कला के प्रध्ययन की श्रावश्यकता ही 
क्या रह जाती है ! इसी प्रकार दूसरा हष्टिकोर जो केवल राधा और कृष्ण 
के चरित्रों का नाम सुनकर ही चोंक पड़ता है, और भड़क उठता है, कवि को 
रचना-चातुरी भर सत्तोभावता की सम्यक्‌ परोक्षा के बिलकुल श्रायोग्य है। इसे 
एक प्रकार का असाहित्यिक हृष्टिकोण कह सकते हैं, क्योंकि इसमें भी काव्य- 
गुणों के अ्रनुसत्धाव का प्रयास नहीं है। केवल कथा कौ बाहरी रूपरेखा 
सुनकर जो काव्य पर आक्रमण श्रारम्भ कर देते हे उन्हें काव्य या कला- 
विवेचन कौन कहेगा ? कुमारी सरियम को कौमाय में ही ईसा मसीह उत्पन्त 
हुए थे। अब यदि केवल इस ऊपरी बात को लें तो कितनों श्रविश्वसनीय और 
झ्पवादजनक यह प्रतीत होगी। किन्तु इसी को लेकर ईसाई कलाकारों ने 
ससार की श्रेष्द-कला-कृतियों--सूर्तियों श्रौर चिन्नों का निर्माण किया है जिनके 
दर्शन से हृदय में पवित्र भावना का प्रवाह बह चलता है । इस अवस्था में उस 
ऊपरी शोर अ्रपवादजनक बात का क्या मुल्य रहा, और उसी को घसुख्यता देने _ 
वाले व्यक्तियों की क्‍या व॒क़्त हो सकती है ? कथा या कहानी तो बिना 
ख़राद का वह ऊबड़-खाबड़ पत्थर है जिस पर कलाकार श्रपना कार्य आरम्भ 
फरता है। मृति का निर्माण हो जाने पर जब हम उस कला-वस्तु के सामने उप- 
स्थित होते है तो क्या उस पत्थर की भी हमें याद श्राती है जिसे काट-छाॉँटकर , 
सेंचारा गया और अ्रशेष परिश्रम प्यय करके भरति बचाई गई है ? श्रोर क्‍या 
सतियाँ भी सब एक-सी ही होती हैं ? 'रचयिता की सनोभूति जितनी ही प्रशस्त 
झौर परिष्कृत होगी, जितनी ही सुक्ष और उदात्त कल्पनाश्रों का वह 
अधिपति होगा, साथ ही तराश्य के काम में जितना ही निपुण होगा--जितनी 
बारीकी से जितने गहरे प्रभाव उत्पस्न करने की क्षमता रखेगा, सानव-हृदय 
के रहस्यों को समभने और तदनुकूल अपनी फलावस्तु का तिर्माणा करने में 
वह जितना ही कुशल होगा, उसकी कला उतनी ही उत्तम और प्रदंसनीय 
कही जायगी। कल/-विवेचक का कार्य यह नहीं होता कि वह भूल कहानो या 
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फच्चे माल को देखकर ही कोई धारणा बना ले, श्रथवा शपने किनन्‍्हीं व्यक्तिगत 
संस्कारों और प्रेरणाप्रो से परिचालित होकर कोई राय कायम कर लें; बल्कि 
उसे कला-निर्माण-सम्बन्धी विशेषज्ञता प्राप्त करनी होगी, कवि हारा नियोजित 
प्रतीकों श्नौर प्रभावों का प्रध्ययन करना होगा झौर श्रन्ततः फवि को मूल 
समवेदना और सनोभावना का उद्घाटन करते हुए यह बताना होगा कि वह 
अपने उद्देशय में कहाँ तक सफल झथवा असफल रहा है ! 


इस दृष्टि से हम सूरदास जी के काव्य का श्रध्ययन श्रारम्भ करेंगे। 
पाठकों को यह विदित है कि सरसागर ही सूरदास जी का प्रमुख काव्य-प्रन्य 
और उनकी कोति का स्थायी स्तम्भ है। सुरसागर में यद्यपि श्रीमदृभागवत की 
कथा का श्रनतुसरण किया गया है श्रौर भागवत के ही अ्रनुसार इसूमें भी बारह 
स्कन्ध रखे गए हैं किन्तु वास्तव में सूरदास जी का सुरुय उद्देश्य श्रीकृष्ण के 
चरित्र का ही श्रालेख करना था। इसीलिए उन्होने एक चोथाई से भी कम 
हिस्से में सरसागर के ग्यारह स्कन्ध समाप्त करके शेष तीन-चोथाई से श्रधिक 
भाग एक ही (दशम) स्कन्ध को पुरा करने में लगाना है। यही दहाम स्कन्ध 
कृष्ण-चरित्र है, जिसमें कवि की काव्य-कला का सर्वाधिक विकास हुआ्ना है । 
शेष स्कन्‍्धों की रचना को हम परम्परा-पालन श्रथवा भूमिका-प्तात्र मान सकते 
हैं। कभी-कभी ऐसा देखने में श्राता है कि इन ग्यारह स्कन्धों में यत्न-ततन् 
बिखरे हुए श्रार्यानों श्रौर विचारों को लोग सूरदास जी की श्रपनी रचना श्र 
अपने विचार मानकर उद्धृत फरते हैं। वास्तव में सूरदास जी का स्वतल्त्र 
कौशल और उनक्ती निजी विचारणा यदि कहीं व्यक्त हुई है तो एक-मात्र 


दशम स्कन्ध में ही। शष सभी स्थल श्रषिकांश श्रीमद्भागवत के संक्षेप मात्र 
हैं। उनसे सूरदास का सम्बन्ध केवल श्रतुवादकर्ता का-सा है। इस बात को 


ध्यान में न रखने के कारण झकक्‍्सर ऐसे स्थलों श्रौर विचारों से सूरदास जी 
का सम्बन्ध जोड़ दिया जाता है जिनसे उनका कुछ भी वास्तविक सम्पर्क नहीं । 
इस गलतफहमी से बचने के लिए ही ऊपर का उल्लेख है । 


सूरदास जी का काव्य यद्यपि श्रधिकतर गीतिबद्ध है, पर साथ ही छोटे-छोटे 
कथा-प्रसंग भौर घटनाएँ भी गीतों के भीतर वर्णित हैं। यदि हम सुरसागर के 
दशपम स्कन्‍्ध को ही लें तो देखेंगे कि श्रीकृष्ण के जन्म से लेकर उनके बाल्य 
और कंशोर वय के चरित्र तथा उनके सथुरा-गमन ओर कंस वध तक की सुख्य 
घटनाएँ भी वहाँ संगृहीत हैं । सूरदास ज़ी के काव्य की एक विशेषता यह है कि 
उसमें एक साथ ही श्रीकृष्ण के जीवन को भाँकी भी मिल जाती है श्ौर 
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श्रत्यन्त सनोरम रूप शोर भाव-सूष्टि भी । प्रायः घुक्तक गीत ऐसे प्रसंगों को 
लेकर रचे जाते हैं जिनमें कथा का कोई क्रम-बद्ध सूत्र नहीं मिलता, बल्कि कथा- 
अंश की जानकारों प्राप्त करने के लिए हमें दूसरे विवरणों का श्रा्य लेना 
पड़ता है। गीत भाग में केवल रूप या सोनन्‍्दर्थ श्रालिख के टुकड़े सूह्षस सान- 
सिक गतियाँ श्रथवा किसी विशेष झवसर पर उठने वाले मनोवेगों का प्रदर्शन ही 
प्राप्त होता है। स्थिति-विशेष फा पुरा दिग्दशन भी करें, घटना-क्रम का श्राभास 
भी दें और साथ ही समुन्तत कोदि के रूप-सोन्दय और भाव-सौन्दर्य की परिपुणे 
झलक भी दिखाते जायें; यह विशेषता हमें फवि सूरदास में ही मिलती है। 
गोचारण श्रथवा गोवद्धन-धारण के प्रसंग कथात्मक है । किन्तु उन कथाओ्रों को 
भी सजाकर सुन्दर भाव-गीतों में परिणत कर दिया गया है। हम झातानी से 
यह भी नहीं समझ पाते कि कथानक के भीतर रूप-सौन्दर्य श्रथवा मनोगतियों के 
चित्र देख रहे हैं श्रथवा मनोगतियों और रूप की चर्णना के भीतर फथा का 
विकास देख रहे हैं। इन दोनों के सम्मिश्ररा में श्रदभूत सफलता ध्रदास जी 
फो मिली है । 

कहीं कथोषकथन की नियोजना करके (जेसे दान-लीला में) श्रौर कहीं कथा 
की पृष्ठभूमि को ही (उदाहरणार्थ बन सें विचरण, श्रथवा वन से ब्रज का 
लौटना) गीत-रूप में सज्जित करके समय, वातावरण श्रोर कथा-सूत्र का हवाला 
दे दिया गया है। सूरदास क्षी किसो नाटकीय स्थिति-विशेष अ्रथवा किसी 
एऐकान्तिक सनोभावना-विद्येष से प्राकषित होकर परिचालित नहीं हुए हैं। कृष्ण 
के सम्पुर्ण बाल-चरित पर ही वे मुग्ध हैं। फलतः, वे मुक्तक गीतों के श्रन्तर्गेत 
सारे कथा-सुत्र की रक्षा करने में समर्थ हुए हैं। अ्रवद्य जहाँ काव्य प्रधिक 
प्रन्तमु ख और मनोस़य हो उठा है--जसे वंश्ी के प्रति उपालम्भ, नेत्रों के प्रति 
श्रारोप, विरहु, अमर गीत श्रादि--वहाँ भाव ही कथा-रूप में परिणत हो गए 
हैं, कथा की पृथक्‌ योजना वहाँ हम नहीं पाते । 

श्रब हम सूरसागर के अन्य आवश्यक श्रंगों को छोड़कर मुख्य दशम स्कन्घ 
का अ्रध्ययन भ्ारस्स करें ! वर्षा ऋतु भाद्र मास श्रष्टमी की अंघेरी झ्राधी रात 
को चन्द्रमा उदय होने के समय कृष्ण का आविर्भाव होता है। सूरदास इस 
बात का उल्लेख फरना नहीं भूले हैं कि भ्राकाश में चन्रोदय के समय भी भ्रेंधेरा 
है, किन्तु पृथ्वी पर नवज्योति का आगमन हुश्ला है। भक्ति-काव्य की परम्परा 
के प्रतुसार कृष्ण का चार भूजा धारण करके भ्रवतार लेना सूरदास जी ने भी 
दिखाया है, किन्तु वह चतुभु ज मृति भी शिक्षु-स्वरूप में है श्रौर उसके पृथ्वी पर 
झाते ही माता उन भ्रप्राकृतिक चिन्हों को छिपा देती है। बालक कृष्णा श्रपने 
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प्रकृत रूप में हमारे सामने श्राते हैं। कला को दृष्टि से यह प्रलोकषिक श्राभास 
एक क्षणिक और उपयोगी सभ्रम की सृष्टि कर जाता है। इतने गहरे वह नहीं 
पैठता कि साधुय को श्रनुभूति में किसी प्रकार का विक्षेप पड़े, यद्यपि उस 
माधुय की तह में ऐश्वर्य की एक हल्की झाभा भी शअ्रपना प्रभाव डाले 
रहती है । 

प्रसस्भव या श्रलौकिक की श्रप्राकृतिक स्मृति को और भी क्षीण करने में 
सहायक होता है कृष्ण का उसी रात स्थानान्तरित होना, जन्म-स्थान छोड़कर 
गोकुल पहुँचाया जाना । रास्ते में कृष्ण क्री ज्योति का न छिपना श्रौर बढ़ी हुई 
यमुना का कृष्ण के पर स्पश करते ही रास्ता दे देना, पिता वसुदेव की प्रसन्नता 
श्रोर उत्साह का सूचक है। साथ ही भानव-व्यापार में प्रकृति के सहयोग को 
कल्पना भो इसमें है । 

अ्रसम्भव या श्रलौकिक की श्रप्राकृतिक स्मृति के स्थान पर उसकी एक 
सहज योजना कृष्ण के गोकुल आ्राने से हो जाती है । वह योजना है कृष्ण के 
श्रयोनिज होने की । इसकी बडी नेसग्रिक श्रीर कलात्मक प्रतिष्ठा की गई 
है। यह स्पष्ट ही इस प्रकार कि कृष्ण यश्षोदा के अ्रद्भजात नहीं हैं। योनिज 
सम्बन्ध न होने पर भी यद्योदा के सन में परिपूर्ण पुत्र-भाव स्थापित होता है। 
वह इस प्रकार कि कृष्ण यशोदा की श्रंगजा के स्थानापन्‍त होकर आए हैं। 
यशोदा को इसकी सुध नहीं, किन्तु पाठक इसे जाने रहते हैं। इस टद्विविधा के 
द्वारा काव्य-सौन्दर्य की वृद्धि होती है श्रोर श्राध्यात्मिकता अपने सहज कलात्मक 
रूप में प्रतिष्ठित होती है । 

यशोदा का यह प्रौढ़ावस्था का पुत्र है जब कि माता योवन की सीसा पर 
पहुंचकर ठहर चुकी है श्रोर निराद्ा के साथ नीचे ढलना श्रारम्भ कर रही है । 
इस सन्धि-काल का स्पर्श करना कृष्ण-फाव्य की एक बड़ी कलात्मक सभ है। 
कृष्ण के प्रति श्रकेले श्रोर बड़ी साध के बाद पाये हुए पुत्र का प्यार उभर 
पड़ता है। कुमारी मरियम का पुन्न यौवन के सनवींधे झारस्भ फा है और 
पशोदा का पुत्र योवन के श्रन्तिम श्रवशेष क्षय का है। युवतो की प्रतिमा दोनों 
शोर है---एक यौवन के इस पार, दूसरी उस पार। एक का पुत्र श्राश्ा के 
पहले शोर दूसरी का श्राश्ञा के पदचात्‌ प्राप्त होता है । 

कृष्ण का व्यक्तित्व कुछ श्रपने सहज सोन्दर्य से, कुछ माता के स्नेहातिरेक 
फे कारण (ये दोनो ही नेसगिक अनुपात में है इसलिए काव्य के कलात्मक 
विकास में सहायक भी) तथा शेष कुछ पिता के ग्रामाधिपति होने के कारण 
(यह एक झाकिस्मक अथवा सयोगसिद्ध प्रसग है, जिस पर श्रनावश्यक भार 
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कवि ने कभी नहीं चढ़ने दिया) प्रमुख रूप से सामने श्राता है श्रौर भ्रन्त तक 
तिसगरतः प्रमुख ही रहता है । प्रमुखता तो काव्यों के सभी नायक-मात्र के 
लिए श्रावइयक होती है। किन्तु कृष्ण की प्रमुखता कुछ ऐसी विशेषताएँ 
रखती है जो आ्राध्यात्मिक काव्य के लिए श्रावश्यक है। इनमें सबसे पहली भर 
मुख्य विशेषता है चरित्र के अन्तर्गत एक रहस्पात्मक पुद । रहस्थात्मक पुट तो जो 
भी जितना चाहे रख सकता है ; फिन्तु काव्य में मनोवेज्ञानिक विश्वसनीयता भी 
श्रतिशय आवश्यक होती है। इन दोनों का सामण्जस्य स्थापित करने में हो 
घामिक शअ्रथवा श्राध्यात्मिक काव्य की. सफलता है । कोरे धर्मग्रन्थ और उन्नत 
धामिक काव्य में यही मुख्य अन्तर है कि एक में हमारे विध्वास को असीम 
मानकर बरता जाता है श्रोर दूसरे में हमारे स्वस्थ मानसिक उपकरणों के साथ 
न्याय क्रिया जाता है । लक्ष्य दोनों का एक ही होता है--चरिन्र की अलौकिकता 
की नियोजना करना, किन्तु इत दोनों की प्रणालियों में सारा श्रस्तर हुम्रा 
करता है । ु 

जिन असाधारण और क्षिप्रवेग से घटी प्रथम दिन की घटनाओं का 
विवरण हम दे चुके हैं, ओर साथ ही जिन सानसिक परिस्थितियों श्रौर प्रति- 
क्रियाओ्रों का ऊपर उल्लेख कर चके हैं, उनके बाद क्ुष्ण-चरित्र की श्रसाघरणता 
के लिए जमीन तेयार है, ऐसा कहा जा सकता है। देखना यह है कि वह 
असाधरणता श्रथवा रहस्यात्मकता कितने नेसगिक रूप से प्रस्फुटित होती है। 
कृष्ण-जन्म की बधाई बज चुकी है और विशेष उत्सव भनाये जा चुके हैं । 
अन्नप्रादन शौर जन्म-दिन की तिथियाँ बड़े समारोह के साथ सम्पन्त हुईं हैं। 
दिन-भर गाँव भर की भीड़ नन्‍्द के आंगन में रहा करती है, बालक कृष्ण को 
क्रोड़ाएँ देखने के लिए गोपियों का श्रावागमन लगा ही रहता है। नन्‍द का 
श्रॉगन मणियों का बना है, सम्भे कचन के है, इतनी श्रतिरिकत सौन्दर्य-योजना 
आसानी से खप जाती है । । 

तीन वर्ष बीतते-ही-बीतते कृष्ण श्रारम्भ करते है चोरी, घर के भीतर नहीं, 

बाहर समाज में चोरी, गोपियों के घर-घर में माखन और वहीं फी चोरी 
झौर उत्पात। चोरी सामाजिक धारणा में एक श्रपराध है, पाप है। झोर 
गोपिकाओशों को रोज-रोज तंग करना भी कोई सदाचार नहीं। पर प्राम॒ के 
वातावरण और गोपियों की मनस्थिति में बालक कृष्ण की यह सूत्ति पाप- 
पुण्य-निलिप्त दीख पड़ती है। चोरी करते हुए भी वे गोपषियों के मोद के हेतु 
बनते हैं भौर अपने उत्पातों हारा उनके प्रेम के श्रधिक निकट पहुंचते हैं । 
पाप-पुण्य-निर्लिप्त इस शुद्धाहवत की प्रतिष्ठा बिना चोरी किये केसे होती 
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श्रकम के भोतर से पवित्र सनोभावना का यह प्रसार एक रहस्य की सुष्टि 
करता हैं। यह रहस्य प्रकृत काव्य-वर्णना का भ्रग बनवर आया है, यही 
सूरदास की विशेषता है । भक्ति-फाव्य का यह कौशल ध्यान देने योग्य है । 
कृष्ण के इस स्वाभाविक नटखटपन के साथ जिस रहस्य की सृष्टि हो 
गई है, कवि समत्त काव्य मे उसकी रक्षा शोर प्रवर्धध करता रहता है। स्वा- 
भाविकता में अलोकिकता का विन्यास सूरदास को सुरुष काव्य-साधना हैं। 
इस साधना में सर्वत्र वे सफल हो हुए हों, यह नहीं कहा जा सकता ; कहीं- 
कहीं वे रूढ़ियों में भी फेस गए हैं, वहाँ काव्य का मनोवेज्ञानिक सूत्न खो गया 
है; फिर कहाँ-कहीं वे परम्परा-प्राप्त 'मान' श्रादि के विस्तृत विवरणों में इतने 
व्यस्त हो गए हैं कि उनका रहस्यात्मक पक्ष नीचे दब गया है, ऊपर श्रा गई 
है कोरो और स्थूल श्द्भारिकता । में इत स्थलो को सूरदास के काव्य की 
आंशिक भ्रसफलता मानता हूं, किन्तु सफलता के स्थल असफलता से कहीं श्रधिक हैं। 
यहाँ में श्रसफलता के कुछ हवाले दूंगा। कृष्ण के बाल्य-चरित्न में 
कतिपय राक्षत्रों श्लोर राक्षसिनियों के वध किये जाने के श्रास्यान मिलते हैं। 
कतिपय विद्वानों ने इन श्रास्यानो में कृष्ण की दक्तिसमता का तिदान पाया 
है। जब से आाचायय रामचरछ्ध शुक्ल ने शक्ति, सौन्दर्य श्रौर शील की 
पराकाष्ठा राम के चरित्र मे दिखाई है, तब से लोगों ने समक लिया है कि ये 
तीनों गुण काव्य-चरित्रों के लिए श्रनिवार्य हैं और जहाँ कही श्रवसर भाए 
इनकी शोर इंग्रित कर देना चाहिए। यह अरान्ति कला की विवेचना में 
प्रत्यधिक बाधक हुई है। केवल शब्ति की, सौन्दर्य की ऋथवा शील की 
पराकाष्ठा दिखाना किसी काव्य का लक्ष्य नहीं हो सकता । काव्य का लक्ष्य तो 
होता है, रस-विद्येष की प्रतीति था भ्रनुभूति उत्पन्न करना। इस काव्य-लक्ष्य 
को भूल जाने पर काव्य का समस्त कलात्मक और मनोवैज्ञानिक भ्राधार ढ्ह 
पड़ता है। फिर तो किसी पात्र में किन्ही गुणों की योजना कर देना---वे गुण 
चाहे काव्य-शलो से प्रभावोत्यादक श्रथवा विश्वसनीय बनाये जा सक्े होया 
नहीं--कवि-कर्मे समक्ा जाने लगता है। वह कलात्सक औौर काव्यात्मक ह्वात 
का लक्षण है। कृष्ण के साथ बाल्यावस्था में राक्षस-वध की जो अलौकिक 
लीलाएं जुड़ी हुई हैँ, जब तक उनका सकेतात्मक मानसिक श्राधार नहीं मिलता, 
तब तक काव्य की दृष्टि से उनका क्‍या मूल्य है ? कोई यह नहीं कह॒सकता 
कि कृष्ण ने वास्तव में वे कार्य नहीं किये थे, किन्तु काव्य-कृति के लिए यह 
आवश्यक. हो जाता है कि भ्रसम्भव के झाघार पर बहु अपना कार्य झ्रम्भ न 
करे । भतीति के लिए उन सानस-सूत्रों का संग्रह श्राववयक है जो उन घटनाप्रों 


शा 
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को विध्वसनीय ही नहीं, वास्तविक भी बना सके । काव्य सें किसी चरित्र के 


साथ, किसी गुण की पराकाष्ठा नियोजित करता पर्याप्त नहीं है। उसकी प्रतीति 
की परकाष्ठा भी नियोजित करनों' होती है । 

कर्द राक्षस पक्षी, बछड़े, गधे श्रोर आँधी आदि का वेश बनाकर 
आए थे, कृष्ण के द्वारा उनका पछाड़ा जाना स्वाभाविक रूप से चित्रित है; पर 
कतिपय श्ाख्यानों में सुरदास जी ने परम्परा का पालन-भर कर दिया हु, कथा 
को कला का स्वरूव देने की चेष्टा नहीं की । ब्रह्मा हारा बछड़ों के हरे जाने 
पर नये बछड़े और गोप-बालक उत्पन्त करने वाला श्राख्यान, पृुतना-वध तथा 
ऐसे ही भ्रन्य कतिपय प्रसंग अ्रपत्रा सम्यक्‌ सनोवेज्ञानिक आधार सूर के काव्य 
में नही पा सके है। इच्ध का देवताओ-सहित कृष्ण के पास ब्रज श्राना केवल 
पौरासिक चित्रण हे । 

इसी प्रकार सुरदास जी के द्वारा चित्रित गोपिका-सान-प्रसंग को भी 
लीजिए । सुरदास जी ने उसका मूलगत रहस्पात्मक आ्राशय खूब श्रच्छी तरह 
समझा था । उन्होने श्रारम्भ में बड़े सुन्दर ढग से इस रहस्य की सुचना दी है। 
राधा का मान वास्तव में अआ्रान्ति-मुलक था। उन्होंने कृष्ण के हृदय में अपनी . 
परछाहीं देखकर यह समझा लिया कि इनके हृदय में कोई दूसरी गोपी बसती 
है । बस इसी कल्पना के झाधार पर वे रूढठ गईं । कवि का प्रारस्भिक श्राशय 
यह दिखाना रहा है कि गोपियाँ राधा की हो परछाही या भ्रतिरूप हैं । क्रृष्ण 
का उनसे सम्पर्क राधा के प्रति ही. सम्पर्क है। सोलाह हजार एक सो श्राठ 
गोपिकाशो से कृष्ण का सम्बन्ध दो दृष्टियों से प्रदर्शित है। एक तो कृष्ण के 
प्रेस की व्यापकता श्रौर सार्वजनीनता दिखाने के लिए (जिसमें ऐन्द्रिय भाव 
ससस्‍क्ृति और कलात्मक उच्चमों, नृत्य, गीत श्रादि भें लीन हो जाय) और दूसरा 
कृष्ण-चरित्र को निसर्गतः रहस्पात्मक श्रथवा श्रलोकिक स्तर पर पहुँचाने के 
लिए । किन्तु हुआ क्या ? हुआ यह कि काव्य में कृष्ण का बहुनाथकत्व ही 
अधिक उभर उठा है। रहस्यात्मक पक्ष पिछड़ गया । कृष्ण एक-एक रात एक- 
एक गोपी के साथ व्यतीत करते शोर प्रातःकाल रकितिस नेन्न, विचित्र वेश बना- 
कर दूसरी गोपिका के घर पहुँचते हैं। वहाँ उनका जेसा स्वागत होना चाहिए 
वसा ही होता,है ! फलतः, यहाँ कृष्ण थोड़ी सी निर्लेज्नता भी धारण करके 
स्थिति का सामना करते हैं। एक तो इस पसंग को इतना श्रवावश्यक विस्तार 
दे दिया गया है कि धूल भाव सेसाले नहीं सभला श्रोर दूसरे इसकी वर्णना 
में रहस्पात्मक्‌ व्यभिचार (सब गोपिफाओों से, जो वास्तव में एक हो गोपी की 
प्रतिरूप हैं, समान प्रेस) ने स्थल जारत्व का रूप धारण कर लिया है। भेरे 
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विचार से सूरदास की कला इस प्रसंग में उस उच्च उद्देश्य की पूर्ति नही कर 
सकी है जिसके लिए इस प्रसंग की तियोजना की गई थी। यहाँ वह अपने 
उच्च लक्ष्य और समुन्‍्नत मानसिक धरातल से स्खलित हो गई है । 
इसके समाधान में यह कहा जा सकता है कि इस प्रसभ को यहाँ रखने का 
उद्देश्य केवल कृष्ण की इस प्रतिज्ञा फी पूति करना है कि जो कोई उन्हें 
जिस भाव से भजता है उसको वे उसी भाव से मिलते हैं। सव गोपिकाश्रो ने 
मिलकर उन्हे पति रूप में भजा था; इसलिए सबके प्रति वे समान व्यवहार 
दिखाना चाहते है। किन्तु इस प्रतिज्ञा को इस हद तक खींचना ठीक न होगा 
फि काव्य में कृष्ण व्यभिचारी श्रौर कामुक के रूप में दिखाई देने लगें। गोपि- 
काप्मो की कामना-पूरति बड़े सुन्दर, स्वाभाविक श्रौर रहस्पात्मक रूप में रास- 
रचना हारा हो चुकी थी। बाह्य ऐच्रिय सम्बन्ध को शब्दशः पुर्णोता तक 
पहुँचाना सुरदास-जंसे उच्चकोटि के कवि का लक्ष्य नहीं हो सकता । भालूम 
होता है उस युग की बहु-पत्नी-प्रथा के दुष्परिणाम से सूरदास जो का फाव्य 
भी कोरा न रह सका । 
किन्तु ऐसे स्थलों को हम अपवादस्वरूप ही ले सकते हैं। मुख्यतः सरदास 
जी की कला उदात्त मानसिक भूमि पर खड़ी है। श्रवद्य कई बार राधा 
और छृष्ण के प्रेम-प्रसगों में शारीरिक संयोग की भी-चर्चा श्राई है (हमारे 
देश के कवियों ने प्रेम के इस परिपाक को स्वाभाविक मानकर स्वीकार किया 
है, 'रोमांटिक' ढंग से किनारा काटने की प्रथा उनकी नहीं थी) पर ये स्थ्त, 
काव्य में श्रन्य स्थलों की भाँति ही प्रसगतः श्रा गए हैं, इनके लिए फकतिपय 
भ्रतिवादी कवियों को भाँति कोई खास तेयारी सूरदास जी ने नहीं की है। 
सेरी श्रपती धारणा यंह श्रवश्य है कि सूरदास जी को ऐसे स्थल बचा 
जाने चाहिए थे, भ्रथवा संकेत से काम ले लेना था; फ्योंकि घामिक काव्य के 
रचयिता को सामाजिक सर्यादा श्रधिक बरतनों होती है। फिर भी में यह 
कहेगा कि स्तायु्रो को विक्त कर देने वाली श्राजकल की दीघंसन्री श्रनुराग 
चर्याओ्रों की श्रपेक्षा सूरदास जो का उपक्रम फिर भी बुरा नहीं । श्रवश्य उन्हे 
प्रंस या भ्रनुराग को यह परिणाति दिखाने से कोई नहीं रोकता। (बल्कि यह 
आ्राज के समाज के लिए किसी श्रंश तक उपयोगी भी है); किन्तु शिष्टाचार के 
विचार से ऐसे प्रसगों को भर्यादा की सीसा रखना था। सर्वत्र सरदास जी मे 
ऐसा नहीं किया है, उनके समय की काव्य-परिपादी में, जान पड़ता है, इस 
प्रकार कोई प्रतिबन्ध नहीं था। १० 


ऐसे ही, चीर-हरण के श्रवसर पर क्रृष्ण के मुंख से गोषियों से यह कह्‌- 


९४० ु सहाकवि सूरदास 


लाना कि तुम हाथ ऊपर करके जल से निकलो श्र भ्रपने-अ्रपने वस्त्र लो, सूर- 
दासजी की सुरुचि का परिचायक नहीं है। सच्चे प्रेम की श्रगोपनीयता प्रकट 
करने के लिए कवि के पास कोई दूसरा उपाय नहीं था, यह में नहीं कह 
सक्‌गा। उनके उद्देश्य के सम्बन्ध में शंका न रखते हुए भी यहाँ उनकी शैली को 
में निर्दोष नहीं कह सकता। 

पर जसा कि में कह चुका हूं, ये इने-गिने स्थल अ्रपवादस्वरूप ही है भौर 
सुरदास जी के बृहत्‌ काव्य पर कोई गहरा धब्बा नहीं लगाते । जो धब्बे हमें 
श्राज की दृष्ठि से दीख भी पड़ते हे वे सम्भव है किसी युग-विद्येष में क्षम्प भी 
हों । कम-से-कम्त यह तो कोई नही कह सकता कि सूरदास जी के काव्य में 
ख्रिन्रित राधा श्रौर कृष्ण का प्रेम भ्रतिरिक्त भावात्मक उद्रेक या उबाल का 
द्योतक है श्रथतवा उसमें निःशक्त कामुकता या दसित वासना के लक्षण हैं । 
यदि यह त्रुटि नहीं है तो और सब झारोप गौर हो जाते हैं। यदि श्रतुराग के 
झारम्भ में तीव्र आकषंण, ऐकान्तिक मिलनेच्छा श्रोर सामाजिक सर्यादालंघन 
की प्र रणाएँ काम करती हैं तो प्रथणन सिलन के पश्चात्‌ तत्काल ही राधा में 
प्रेमपोपन-चातुरी, वाग्विलास श्रादि की सामाजिक भावना जाग्रत हो जाती है 
जो प्रम के स्वस्थ विकास का परिचायक है । 

श्रब में कृष्ण की साखन-चोरी वाले प्रसंग पर छुटी हुई सुरसागर की 
अपनी सरसरी श्रालोचना के सुत्र को फिर से पकड़ लू । में कह चुका हूँ कि 
यह प्रसंग जहाँ एक ओर गोषियों के स्नेह की सहज धारा प्रवाहित कर देता है 
वहीं यह पाप-पुण्य निरलिप्त कृष्ण के उपात्य भौर रहस्य शुद्धाहत बाल-रूप का 
भी उद्घाटन करने में सहायक हुआ है । 

इसके पश्चात्‌ सुरदास जी निरन्तर नायक (कृष्ण) फा सहज भौर साथ 
ही रहस्यमय गौरव दिखाते हुए काव्य श्रोर उपासना की दोहरी आवश्यकता- 
पृत्ति करते गए हैं। माखन-चोरी का ही वयःप्राप्त स्वरूप कृष्ण की दान-लीला 
में दिखाई देता है। यहाँ प्र म-कलह के खुले हुए हश्य हमें दिखाई देते है । 
कृष्ण के दधि-दान (दधि पर लगने वाला कर) माँगने पर गोपियो को कृष्ण 
से उलभने, वाकयुद्ध करने, धमकी देने और बदले में घमकी पाने का श्रवसर 
मिलता है। श्रन्त में एक ओर राधा झौर उनकी सब सखियाँ तथा दूसरी श्रोर 
फुष्ण और उनके सब सखा खुलकर आपस में कहा-सुनो करते हैं। हाथा-पाई 
की मौबत भी झ्ाती है पर श्रन्त में गोपी-दल सखा-समेत क्रंष्ण को भरपुर 
भाखन-द्ि-दात कर, अपने सामने भोजन करा निवृत्त होता है। गोपियों के 
प्रेम की यह दूसरी बड़ी स्वीकृति कृष्ण ने दी है। 
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, इसके पूर्व ही राधा का कृष्ण से परिचय-समागम हो चुका है। राघा को 
भावी सास (यशोदा) ने उसकी साँग गूथी भ्ौर नई फरिया (बिना सिला 
लहेंगा) भें की है। श्राँचल में मेवे डाले हैं। राधा की माता को पुत्री के 
सामने गाली दी (विनोद-बचन कहे) श्रौर पिता को भी, जिस पिछले का 
बदला वह राधा के द्वारा ही पा चुकी है। फिर उसने सूर्य की भ्रोर भाँचल 
पसारकर उनसे प्राशीर्वांद माँगा है कि नई दस्पति का कल्याण हो । 

इस रमरीय प्रेम और गाहेस्थ्य प्रसंग फो पुनः रहस्य की आ्आभा से प्रचु- 
रंजित करने के लिए सुरदास जी ने समस्त कुमारिकाप्रों से कात्यायनी व्रत 
कराया और पति-रूप में कृष्ण को पाने की कामना करके कातिक चतुर्देशी को 
उपवास और राध्रि-जागरण के पश्चात्‌ पुर्णमासी को यमुना-स्नान करते हुए 
दिखाया है। यही भ्रवसर चीर-हरण का है । 

भागवत्‌ में राघा का व्यक्तित्व परिस्फुट नहीं हो पाया है, इसलिए वह 
व्यक्तिगत प्रेमालाप, वैवाहिक लोकाचार श्रादि का श्रवसर ही नहीं श्लाया । 
बिना व्यक्तित्व के प्रेम फी प्रगाढ़ता फंसे प्रकट होती ? सुरदास जी ने इस प्रंश 
की सम्यक्‌ पूति की श्रौर फिर भांगवत्‌ की ही भाँति उपास्य कृष्ण को भी 
स्थापना कर दी । जिस कौशल के साथ राधा श्लोर कृष्ण के एकनिष्ठ, व्यक्ति- 
गत, प्रगाढ़ प्रेम-सम्बन्ध को सामूहिक स्वरूप सुरदास जी ने दिया है, कृष्ण की 
प्रममुति को जिस चातुरी के साथ ससाज-व्यापी श्राराधना का पान्न बना दिया 
है, धामिक काव्य के इतिहास में उसके जोड की कोई वस्तु शायद ही मिले। 

कृष्ण के सौन्दर्य को राधा को श्रनुरक्त दृष्टि ने रहस्यमय बना दिया है, 
गोपियाँ जब कि कृष्ण के अ्रंग-अ्ंग के सौन्दर्य का वर्णन करती हैं तब राधा 
कहती है मेंने तो कृष्ण को देखा ही नहीं। एक श्रंग पर दृष्टि पड़ते ही श्राँखें 
भर प्रातो हैं। सारे श्रगो को देखने की कौन कहे ? उनके श्रंगों पर कभी 
निगाह हो नहों ठहरती। सौन्दर्य भी प्रतिक्षण भर ही रूप धारण कर 
लेता है। यह रहस्यमय सोन्दर्य-दर्शन है, जिसकी शिक्षा गोपियाँ राधा से 
लेती हैं । 

राधा तो कष्ण-प्रेम की प्रयोगकर्तन्री हैं। वे स्वतः प्रेष की झ्राकर हैं । 
किन्तु सुरदास जी का प्रयोजन एक-सात्र श्राकर से ही नहीं सिद्ध होता; थे घर- 
घर उस श्ाकर का प्रसार भी चाहते हैं। एतदर्थ राधा की सत्तियों की नियो- 
जना की गई है, जो प्रयोगकर्न्री राधा के सन्देश को शतछः प्रणालियों से सारी 
दिशाश्रों में फेला देती हैं। न्रज की रज-रज में कृष्श-प्रेम की सुगन्धि व्याप्त हो 
गई है। भक्ति की बेल इसी रज में से प्रंकुरित होती, बढ़ती ओर छा जाती है । 
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राधा श्रीकृष्ण की भक्त हैं श्रथवा प्रेमिका ? सुरसागर में थे सर्वत्र कृष्ण 
की समानाधिकारिणी प्रेमिका हैं। उनकी श्री-शोभा पर कृष्ण मृग्ध है। कृष्ण 
के रूप-लावण्य पर राधा रौझ्ी हैं। क्या यह भक्ति का सम्बन्ध है ? नहीं यह 
प्रेमी-प्रेमिका का सम्बन्ध है। किन्तु इसी प्रेमी-प्रेमिका-सम्बन्ध का जब 
समाजीकररा होता है, जब प्रत्येक गोपी राधा बनकर छुष्ण की आराधना 
करती है तब स्वभावतः भक्ति का श्रागमन होता है। प्रेमी इझुष्ण के हारा ही 
आराध्य छुष्ण की स्थापना सूरदास जी ने जिस सुचारू कोटि-क्रम से कराई है, 
वह काव्य-जगत्‌ में एकदम अनोखा है । 

रास वह स्थल है जहाँ प्रेमी-प्रभिका का सम्बन्ध समाज-व्यापी होकर 
रहस्यमयी भवित में परिखत हो जाता है। श्रीकृष्ण सहल्लो मोपिकाशों के साथ 
रास में सम्मिलित होते और सबकी कासना-पुति करते हैं। यहाँ प्र मिका फी 
व्यक्तिगत सम्बन्ध-धारणा और तज्जन्य गे का निराकरण भी किया गया है। 
राघा यह सम्बन्ध-धारणा रखती थीं, इसलिए कृष्ण कुछ काल के लिए अन्त- 
ध्यान हो जाते हैं। जब राधा का यह गे दूर होता है तब कृष्ण पुन उनके 
सामने जाते हैं । 

प्रेमी मिका-सम्बन्ध की यह अन्तिम परिणत्ति ध्यान देने योग्य है । यह 

व्यक्तिगत सम्बन्ध का पूर्ण समाजीकरण है, जिसे हम भक्ति कह सकते हैं। 
रास में असख्यों गोपियों का भाग लेता, नृत्य-गीत आदि के हारा सबकी 
कामना-पूर्ति, रहस्पम्तय रूप से सारी संडली का कृष्ण-केन्द्र से सम्पृकत हांना 
ओर फिर रास में कृष्ण के वंशी-वादन का प्रभाव--पाषाणों का द्रवित होना, 
यमुना की गति का स्तंभित होना, चन्द्रमा का ठहर जाना---सभी एक हो लक्ष्य 
की ओर इगित करते है; सान्‍त का श्रनन्त में, व्यष्टि का समिट में पर्यवसान । 
इसलिए कृष्ण का रास प्रनन्त कहा गया है। यह वह श्रादर्श स्थिति है जिसमें 
पुर्ण सामरस्प की स्थापना हो गई है, विक्षेप का कहीं श्रस्तित्व नहीं । संकीर्णता 
के हेतुभत गे और अहंकार गलित हो गए हैं, घुलकर बह गए हैं और घुलकर 
निकली है दुग्ध-धवल दरच्चन्द्रिका में सब श्र छिटक रही उज्ज्वल कृष्ण- 
भक्ति । 

यह न समभना चाहिए की हम श्राये दिन बाजारों में रास-लीला-सम्बन्धी 
जो भद्दे चित्र देखा करते हैं, वही सुरदास का भी रास है। रास नाम तो दोनों 
में समान है। किन्तु उसके अ्रंकन में सुरदास जो की समता करना साधारण 
चित्रकारों का काम नहीं । रास की वर्णना में सुरदास जी का काव्य परिपूर्ण 
श्राध्यात्मिक ऊँचाई पर पहुँच गया है। केवल श्रीमद्भागवत की परम्परागत 


काव्य-सौन्द्य (४३ 


अनुकृति कवि ने नहीं की है, वरन्‌ वास्तव में वे अनुपम श्राध्यात्मिक रास से 
विमोहित होकर रचना करने बैठे हैं। उन्होंने रास की जो पृष्ठभूमि बनाई हूँ, 
जिस प्रधान्त भर समुज्ज्वल वातावरण का निर्माण किया है, प्रुनः रास की जो 
सज्जा, गोपियों का जैसा संगठन भौर कृष्ण की श्रोर सबकी दृष्टि का केन्द्री- 
कररा दिखाया है और रास की वर्णता में संगीत की तललीनता शोर नृत्य को 
ब्ंधी गति के साथ एक जागरूक आ्राध्यात्मिक मृच्छ॑ना, श्रपुर्व प्रसन्‍तता के साथ 
प्रधान्ति और दृश्य के चटकीलेपन के साथ भावना की तन्मयता के जो प्रभाव 
उत्पन्‍्त किए हैं, वे कवि की कला-कुशलता झौर गहन श्रंतदृ ष्ट के झोतक हैं । 
उनके काव्य-चमत्कार की तुलना में बाजार चित्रों को रखना, मणियो का मूल्य 
भूठे मोतियों द्वारा आँकना हूँ । 
रास के पदचात्‌ विशेषतः मान का वर्णन कवि ने किया है, जिसके सम्बन्ध 
में हम ऊपर उल्लेख कर च॒के हैं। मान का हेतु है राधा का श्रन्य गोपियों से 
अपने को पथक्‌ समझना, जब कि कवि की रहस्योन्युख कला में वे राधा की 
प्रतिच्छाया-मात्र हैं। इस लीला का झाद्यय इस रहस्य को मुखरित फरना ही 
था; किस्तु वर्णन की श्रतिरंजना में कवि का मूल उद्देश्य विलुप्त हो गया और 
राधा की ज्ञान्ति के स्थान पर कृष्ण का श्रपराधी रूप ही उभर श्राया हैं! 
निश्चय ही यह कवि की भावना के प्रनुरूप सुष्टि नहीं है । 
कला को दृष्टि से मान-प्रसंग का एक दूसरा प्रयोजन राधा के व्यक्तित्व 
की, विद्येषतः उसके सौन्दर्य की प्रतिष्ठा करना भी हो सकता है---वह सौन्दर्य 
जिसका आकर्षण कृष्ण को भी विश्वान्त कर देता है (मोपियों की तो हस्ती 
ही क्या /) । श्रोर वह व्यक्तित्व, जिसके सामने कृष्ण भी भुककर प्रार्यों होते 
हैं। किन्तु इस प्रयोजन की पूर्ति के लिए यह उपयुक्त श्रवसर नहीं कहा जा 
सकता । इससें राघा का सोन्दर्याकर्षण यद्यपि प्रमुख हुआ है, किन्तु उससे भी 
प्रमुख हो गई है उनकी गोषियों की प्रति ईर्ष्या । क्या कवि का यह उद्देदय 
(ईर्ष्या को प्रमुखता देना) हो सकता है ? 
हा श्रद्धालु यह कहेंगे कि राधा की ईर्ष्या उनके 
श्रन्य गोपियों की श्रपेक्षा सुन्दर सज्जा करने और कृष्ण-प्रेम की एकान्त 
प्रधिकारिणी बनने में सहायक हुईं है। उस सम्थक वर्ग को दलोल भी हम 
सुन चुके हैं जो यह कहता है कि प्रत्येक गोपी ने जिस-जिस भाव से 
भेजा उसकी पूति उन्होंने को। उन्हों में के कहेंगे बह 
शारीरिक संयोग के गोपियों में उस बिरह की जल हल हित 
उस विरह की जागृति दिखाना सम्भव न था 
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जो कृष्ण के मथुरा-गमन के पदचात्‌ समस्त ब्रज में छा गया है । इस प्रकार की 
विचारणा उस विज्ञष वर्ग की हे जो तांत्रिक रहस्थवादी पंद्धतियों का अनुयायी 
है। मेरे विचार से श्रेष्ठ कला और दर्शन की आ्रावश्यकताएँ इससे भिन्न है। 

सान-सोचन के बाद ही वसन्‍्त और होली के श्रवसर श्राते हैं, जिनमें 
सामूहिक गान, वाद्य और छीना-भपटी के चठकीले और रंगीन दृश्य दिखाई 
देते हैं। इसके पश्चात्‌ सागर-स्नाव और स्वानास्तर स्वच्छ नृतन वस्त्र धाररप 
करना ओर फिर पुष्पमालाओं से ग्राच्छादित स्वर्ण-हडोल में गोपियों से परि- 
वेष्ठित राधा-कृष्ण की भूलती हुई ऐश्वर्यशालिनों राँकी । यहीं कृष्ण की 
ब्रज-लीला समाप्त होती है । पर्दा गिरता है। प्रशान्त श्रोजस्विता और प्रसन्‍्त 
समादर के प्रभाव लेकर दर्शक-मंडली (बन्नज की गोप-गोपियाँ) घर लोठतो हैं । 

इस अवसर पर जब ब्रज में सब श्रोर सुख-समद्धि छा गई है श्रौर हिडोल- 
स्थित राधा-कृष्ण की किशोर पूर्ति चरम झ्राकर्षण का विथय बन चुकी है, एक 
ऐसी निष्क्रियता और आत्मनिद्रा की सम्भावता है जो स्वभावतः ऐसी परि- 
स्थिति में उत्पन्त होती है। शेषशायी भगवान्‌ नारायर के-से दिव्य किन्तु 
प्रस्थिर शर गतिहीन स्वरूप का उद्घाटन करना सूरदास की कला का लक्ष्य 
नहीं था, नहीं तो वे इसी स्थान पर श्रपना काव्य समाप्त कर देते । पर वे सारे 
ब्रज-सण्डल को चौंका देते हैं, कृष्ण के मथुरा जाने की सुचना देकर। असतम्भा- 
बित रूप से एक ऐसा भोंका आता है जो सुख के प्रशांत पारावार को दुःख की 
तरंगों से श्रभिभूत कर देता है। सब-के-सब चकित हो रहते हैं और कर्तंव्य 
शन्‍्य होकर क्षोभ के महानद में डूबते-उतराते है । काव्य में जीवन की प्रगति 
का यही स्वरूप है । कृष्ण का कार्य अरब ब्रज में नहीं, मथुरा में है। इसलिए वे 
समस्त काम्य-सम्बन्धो और प्रेम-बन्धनों को दूसरे ही क्षण तोड देने को (हृदय 
पर पत्थर रखकर) तेयार हो जाते है । 

विजय का पूर्ण विश्वास प्रतिक्षण मन में रखते हुए भी (अर्थात्‌ भीतर से 
निश्चित होते हुए भो) बाहर विकट सघर्षों का सामता कृष्ण को करना पड़ता 
है। वे सच्चे श्र्थ में कांतिकारी का श्रात्म-विद्धास और उसी की-सी कष्ट- 
सहिष्णता लेकर इस नये सभाद्य में प्रवेश करते हैं। अदने-से-प्रदना कार्य थे 
अपने हाथो करते है (क्योकि वे किसी समृद्ध सेना के वायक नहीं, नये ऋति- 
कारी हैं) और श्रदनी-से-अदनी बात सुनने को तेयार रहते है। सुरसागर के 
इस प्रसग को देखने पर इसकी अद्भुत समानता उन रचनाश्रों से देख पड़ती हैं, 
जिनमें प्रचलित समाज-व्यवस्था भ्रथवा राज-व्यवस्था के विरुद्ध क्रांतिकारी चरित्नो 
की श्रैवतारणा की गई है । रजक के साथ क्षप्ण का भगड़ा, उससे कपड़े छीन- 


काव्य सौन्दय की 


क्र अपने साथियों फो पहनाना (बहाना यह कि राजा के दरबार में मेले कपड़े 
पहनकर फसे जायें !) पारचात्य ऋतिकारी प्रसंगों को याद दिलाता है । 
महल-पुद्ध के पूर्व कूबरी का मिलना और तिलक सारना एक एसा विचित्र अर 
शुभसूचक मनोवेज्ञानिक उपादान है जो श्राधुनिक ऋतियुलक रचनाओं में भी 
किसी-न-किसी रूप में मिल जाता है। कंस-वध के पदचात्‌ ऋइष्ण सबसे पहले 
कफबरी के घर जाकर ही उसका स्वागत-सत्कार प्रहश् करते हैं। कंस के ढुरा- 
चारो के भार से दबकर ही मानो वह कूबरी हो गईं थी और छृष्ण के श्राते 
ही वह सुन्दर श्रंगो वाली हो जाती है * 
पहाँ, ब्रज में कृष्ण कितने कोमल प्र म-तस्तुश्रों को छिन्त-भिन्‍्तर कर गए 
हैं, इसका कुछ अ्न्वाज गोषियों की विरह-कातर पुकार से लग सकेगा । श्रांज के 
समीक्षक को यह एतराज है कि कृष्ण के कुछ मोल दूर, भथुरा जाने पर 
गोपियों के रोने-घोनें का इतता बड़ा पर्वाँ। सूरदास ने क्यो तेयार किया ? 
यही नहीं, सूरसागर काव्य के जो सर्वोत्किष्ट स्थल हैं--वंशी को लक्ष्य करके 
दिये गए सेकड़ो उपालंभ, जिनमें सूक्ष्म प्रेम-भावना भरी हुई है; नेत्रों पर, किये 
गए अनेकानेक आरोप, जिनमे रहस्यात्मक सौन्दर्य-व्यक्जना है; इन प्रालोचकों 
को व्यर्थ की मानसिक उधेड़-बुन श्रौर एक श्रतिभावुक युग का काव्यावशेष 
समझ पडता है। किन्तु यह समझ एकदम शज्रांत है। भ्रम्मल में इन्हीं वर्णनाश्रों 
में जो कवि की उत्कृष्ट तललीनता और सूक्ष्म मानसिक पहुँच तथा श्रधिकार 
की चोतक. है, कवि ने कृष्ण के रहस्थमय स्वरूप का तिर्देश किया है, वह 
स्वरूप जो भक्त का प्राधार श्रोर भक्तों का इष्ट है। भक्ति श्रोर भक्त का 
नाम सुनकर कोई मिथ्या धारणा नहीं बना लेनी चाहिए। में कह चुका हूँ कि 
व्यक्षितगत प्रेम का सामूहिक सामाजिक स्वरूप ही भक्ति है श्रौर साथ ही में 
कवि सूरदाप्त की उन काव्य-चेष्टाओ को भो कुछ सूचना दे चुका हैँ जितमें 
उन्होने इस समराज-व्यापिती $ष्ण-भक्ति की नियोजना की है। इन्हीं चेष्टाओो 
के सर्वक्षः5 अंश वे है जिन्हें उपयुक्त श्रालोचक मानसिक विजुम्भणा फहकर 
' टाल देना चाहते हैं। पर इस प्रक्वार वे ठाले नहीं जा सकेंगे ।- व्यक्त सौंन्दर्य की 
जो अ्रव्यकत और नियुढ़ भ्रन्तर्गंतियाँ कि ने दिखाई हैं, वे कृष्ण को रहस्यमय 
स्वरूप प्रदान करती है। इसी रहस्यमय स्वरूप से उपास्य कृष्ण की प्रतिष्ठा 
होती है । जो प्रेम-प्रसंग व्यक्तिगत श्रौर बाह्य घटनाओं से प्रकट हैं उनका 
उपयोग भी ऋमश: अनिर्वेचनीय, रहस्यमय, सापुहिक प्रेम (भक्ति ) की अभि- 
व्यदित के लिए ही होता है। सूरदास को यही मुख्य काव्य-साधना है। 
श्रज रहते, कृष्ण का जो प्रेम, गोषियों में इधर-उधर ब्रिखरा था, श्रब 


१५६ भहाकवि सूरदास 


उनके सथुरा जाने पर, वह छतकर एकत्र हो रहा है। गोपियों के घिरह-गौतो 
में उसका समाज-व्यापी स्वरूप धारण करना जारी है। मिलने के श्रवत्तर पर 
जो रहे-सहे भेद-भाव थे, वे भी श्रब सिट गए हैं (जिन लोगों ने यह शंका की 
है कि सुरसागर में सोलह हजार गोपिका-सहचरियों से कृष्ण का प्रेम-सम्बन्ध 
क्यों दिखाया गया है, उन्हें ऊपर के उत्तर से समाधान कर लेना चाहिए)। 
प्रेम-भावनता अपना रहस्यमय सामाजिक स्वरूप धारण कर रही है । 

क्ौर जब उद्धव निर्भुण का संदेश लाते हैं श्र गोपियाँ भ्रमर को सम्बो- 
घित करके उन्हें मर्म-स्पश्ञी उत्तर देती हैं, तब तो रहस्य खुल ही जाता है। 
गोपियाँ निर्गुंण ब्रह्म का तिरस्कार क्‍यों करती हैं ? क्योंकि वे जिसकी प्रेमिका 
या उपासिका हैं, वह निर्गुण से कया कम है ! निर्गरणण से क्‍या कम सुन्दर है, 
क्या कम श्रेष्ठ है ! जिसको योगी योग द्वारा समाधि साधकर प्राप्त करते हैं 
उसे ही (नाम्रान्तर से) गोपियों ने प्रेम-परिचर्या से प्राप्त किया है। क्यों वे 
इसे छोड़कर उसे लें ? क्‍या विशेषता है उसमें जो इसमें नहीं है ? क्या रहस्य 
है उसमें जो इसमें नहीं है ? जो विशेषण उसके साथ लगते है वे सब इसके 
साथ भी लगते हैं। यह कोई व्यक्ति कृष्ण नहीं; यह तो रहस्यमयी परम सत्ता, 
परम उपास्य ही कृष्ण हैं। और यहीं सुरदास जी की श्रारम्भिक प्रतिज्ञा सार्थक 
हो जाती है: 

“अविगत गति कछ कहत न आावे ! 
सब विधि भ्रगम' विचारहि ताते सूर समन पद गाव ॥” 

अविज्ञात निर्गुण के समकक्ष विज्ञात सगुण कृष्ण के रहस्यमय पद सूरदास 


सुनाते हें । 


